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[4 किताब महल (हल) प्राइवेट लिमिटेड - 
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अनुवोदक ४ श्रीकान्त व्यास आवरणशिल्पी : एम० इस्माईल 
प्रकाशक्ष : किताब महल, इलाहांबाद। ह 
मुद्रक : ; जे० के० शर्मा, इलाहाबाद लॉ जनेल पेस, इलाहाबाद .। 

आवरण सुद्रक + ईगल ऑफसेट प्रिन्टर्स, १५ थानंहिल रोड, इलाहाबाद | 


ड़ 


प्रकाहकीय 





विक्छः का नाम इस शताब्दी के महान लेखकों में अ्रग्नगएय 
माना जाता है। स्टोरी ऑफ-सिविलीजेशन” नामक उनकी 
कृति का विश्व-साहित्य में अपना स्थान है, और इसके हिन्दी-संस्करण 
के प्रकाशन का दायित्व 'किताब-महत्व' ने अपने ऊपर लिया है। पश्चिम 
एवं पश्चिमेशिया खंड? प्रकाशित भी हो चुका है | 
अब 'भारत और उसके पड़ोसी देश” नामक दूसरा खंड पाठकों दे 
सामने प्रस्तुत करते समय हम बढ़े ही सुख और सन्तोष का अनुमव कर 
रहे हैं | 
आज हम इतिहास के जिस दौर से गुजर रहे हैं, उसमें यह जान 
कारी कितनी महत्वपूर्ण साबित होगी, यह विज्ञजन ही अनुमव कर 
सकते हैं । 


॥ 


हक ०) 


ग्रंथ में ४००० ई० पू० से १६३१ ६० तक का गहन अध्ययन है-- 
संस्कृति के विकास की दृष्टि से, इतिहास के विकास-क्रम की इृष्टि से | - 
उस पर यह सारा वर्णन यों प्रस्तुत किया गया है, जैसे कि कोई कहानी 
कही जा रही हो | ' 

कहना न होगा कि पहिले खंड के प्रकाशन के बाद से ही इस दूसरे 
खण्ड की बड़ी उत्सुकता से प्रतीक्षा की जाती रही है। हमें पूर्ण आशा है कि 
मूल-अन्थ के इस संस्करण से भी देश के अधिकाधिक जिज्ञासु-जन लाभ 
उठा सकेंगे | ॥ 


दूसरा भाग 
भारत और उसके पड़ोसी देश 


“सबसे बड़ा सत्य यह हैँ कि ईश्वर सभी जीवों में विद्यमान है । 
संसार के विभिन्न प्राणी ईश्वर के ही विभिन्न रूप हें। उस एक ईदवर 
को छोड़कर दूसरा कोई ईश्वर नहीं हे, जिसकी खोज में भटक जाय।' * 
हमें ऐसा धर्म चाहिये जो मानव का निर्माण कर सके ।' * * 'इत रहस्थ- 
वादी विचारों को त्याग दो, जो तुम्हें शक्तिहीन बनाते हैं, और दुढ़ता 
तथा शक्ति प्राप्त करो।' ' * "अगले पच्चास वर्षों के लिए हम सभी 
देवताओं को भुला दें या हमें सभी देवताओं को भुछा देना चाहिए । 
यह हमारी मानव जाति ही एक मात्र ईव्वर हे, सर्वत्र वही ईश्वर 
व्याप्त हे, हम सब उसी के हाथ और उसी के चरण हैं। उससे कोई भी 
अछुता नहीं है ।' * * "सबसे बड़ी पूजा यह हे कि हम अपने आस-पास 
के सब मनृष्यों की पूजा करें । ** ' 'जो दूसरों की सेवा करता हें, 
वास्तव में वही ईश्वर की सेवा करता है ।” 


--विवेकानन्द | 
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दयानन्द द्वारा आये-समाज की स्थापना 
भार्क्वेस आव रिपन: वाइसराय 

भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस की स्थापना 
बैरन कर्जन: वाइसराय 

बैरन चेम्सफर्ड: वाइसराय 

अमृतसर 

अले आव रीडिंग: वाइसराय 

ला इरविन: वाइसराय 

लार्ड विलिग्डन: वाइसराय 


अतुक्रम 
सभ्यता की कहानी 
भारत और उसके पड़ोसी देश ' 
अध्याय १४ : भारतीय संस्कृति के मूलाधार ७-२७ 
१ : संस्कृति के नाटक का प्रथम अंक 
भारत की पुन: खोज; मानचित्र पर एक दृष्टि; जलवायु का प्रभाव । 
२; ग्राचीनतम सभ्यता 
प्रागतिहासिक भारत; मोहनजोदड़ो; मोहनजोदड़ो की प्राचीनता । 
३: भारतीय आय 
.... मूल निवासी; आक्रामक; ग्रामीण समाज; जातिया वर्ग; योद्धा और 
सैनिक; पुरोहित और पंडित; व्यापारी और मजदूर; अछूत या समाज 
बहिष्कृत लोग । 
+ आयो की समाज व्यवस्था 
पशुपालक; क्रंपषक; कारीगर; व्यापारी; मुद्रा प्रणाली और ऋणु- 
व्यवस्था; नैतिक मान; विवाह-व्यवस्था; स्त्रियाँ। 
: वेदों का धर्म 
पुत्रे बेंदिक युग का धम्म; बैदिक देवी-देवता; नैतिक मूल्यों के देवता; 
सृष्टि के आरम्भ की वैदिक कथा; अनैतिकता; अश्ववलि या अश्वमेध । 
; * बेद्‌ साहित्य के रूप में 
संसक्ृति भाषा और अंग्रेजी; लिपि; चार वेद; ऋग्वेद । 
७ ; उपनिषदों का दर्शन 
उपनिपदों के रचयिता; उनका सिद्धान्त; बुद्धि बनाम अन्तरचेतना; 
आत्मा; ब्राह्मण वर्ग; ईश्वर की कत्पना; मुक्ति; उपनिपदों का प्रभाव; 
ब्रह्म के सम्बन्ध में इमरस के विचार । ह 
अध्याय १४ : बुद्ध र२८-४४ 
4 5 संन्यासी 
.« सन्देहवादी; नकारात्मक विचारों के पक्षपाती; समन्वयवादी; नार्तिक; 
भौतिकवादी; अनीश्वरवादी । 


शर्ट 


न 


63 


( २ ) 


२ $ सहावीर ओर जेन धर्म 
एक वीर नायक; जैन मत; नास्तिकतावादी बहुदेववाद; आत्महत्या द्वारा 
सोक्ष प्राप्ति; जैनों का बाद का इतिहास । फ 
: गौतस बुद्ध की कथा 
वौद्ध धर्म की पूर्व-पीठिका; जन्म की दैवी घटना; यौवन काल; जीवन 
का दुख कष्ट; पलायन; ,विरक्ति और संन्यास के वर्ष; दिव्य-श्ञान की 
प्राप्ति; निर्वाण का सिद्धान्त । 
४ : बुद्ध के उपदेश े 
बुद्ध का स्वरूप; उपदेश देने का ढंग; चार मुख्य-सत्य; आठ विधियाँ; 
पंचशील; बुद्ध और क्राइस्ट; बौद्ध दर्शन; बुद्ध की नास्तिकता; निर्वाण । 
५ ; बुद्ध के अन्तिम दिन 
बुद्ध के कुछ विचित्र कार्य और करिश्मे; पितृ गृह की यात्रा; बौद्ध भिक्षु 
या संन्‍्यासी; देहावसान । 


अध्याय १६ : सिकन्दर से औरंगजेब तक ४५-७५ 


१ ; चन्द्रग॒प्त 
भारत में सिकन्दर का आगमन; मुक्तिदाता चद्धगुप्त; जनता की स्थिति; 
खशिला का विश्वविद्यालय; राजमहल; एक सम्राट की दिनचर्या; एक 
वृद्ध कूटनीतिज्ञ; प्रशासन; कानून; सार्वजनिक स्वास्थ्य; . यातायात और 
सड़कें; नगरपालिका की व्यवस्था । _ 
२४ एक दाशनिक सम्राट 
अशोक; संयम और सहिष्णुता का पक्षपाती; अशोक के वर्मप्रचारक; 
अज्ञोक की सफलता और असफलता । 
: भारत का रुवर्ण युग | 
आक्रमणों का युग; कुषाश राजा; गुप्त साम्राज्य; फाहियान की यात्रा; 
साहित्य का पुमरुत्थान; भारत में हुएों का आगमन; महादानी हर्ष ; सुवान- 
च्याॉग की यात्रा । 
४ ; राजपूतों की गौरव-गाया 
वीरता का युग; चित्तौड़ का पतन । 
७५ ; दक्षिण के प्रमुख राज्य ह 
दक्षिण के कुछ राज्य; विजयनगर; राजा हृष्णराय; एक मध्ययुगीन 
राजधाती; नियम; कानून; कला; धर्म; नाटक का दुखान्त । | 


नए 


ल्‍ए 


या 


है स्य ) 


६५ मुस्लिम आक्रमण ओर विजय 
* भारत की शक्ति का ह्ास; महमूद गजनवी; दिल्‍ली कौ सल्तनत; 
सांस्कृतिक पक्ष; ऋर नीति; भारतीय इतिहास की सीख | ' 
७ ; क्षकबर महान 
तैमूर लंग; बावर; हुमायूँ; अकबर; उसकी राज्य-व्यवेस्था; उसका 
चरित्र; उसकी कलाप्रियता; उसका दर्शन-प्रेम; हिन्दू और ईसाई धर्मों के 
प्रति उसका मैत्री भाव; उसका नवीन धर्म; अकबर के अन्तिम दिन । 
८ ; मुंगछों का पराभत्र 
भहापुरुषों की सन्‍्तानें; जहाँगीर; शाहजहाँ; शाहजहाँ की £न-शौकत; 
उसका पतन; औरंगजेब; उसकी धर्मान्धता; उसकी मृत्यु; अंग्रेजों का 
आगमन । 
अध्याय १७ : जनता की स्थिति ७६-६३ 
३ ; सस्पदा के निर्माता 
वन्य पृष्ठ-भूमि; कृषि; खदान-उद्योग; हस्तकला; वारिज्य; धन; कर; 
दुर्भिक्ष; निर्धनता और सम्पत्ति । 
२ ५ समाज की रचना 
राजतस्तव; कानून और नियम; मनुसंहिता; जाति-प्रथा का विकास; 
बाह्मणों की उन्नति; ब्राह्मणों के विशेषाधिकार; उनके कत्तंव्य; जाति- 
प्रथा का समर्थन । 
३: नेतिक भान्यतायें और विवाह 
धर्म; सन्‍्तान; बाल-विवाह; काम-कला; वेश्यावृत्ति; रोमांस और प्रेम; 
विवाह; परिवार; स्त्री; स्त्रियों का बौद्धिक जीवन; उनके अधिकार; 
पर्दा प्रथा; सती प्रथा; विधवा । 
४ :; रीति-रिवाज ओर चरित्र 
कामुकता का अभाव; स्वच्छता और स्वास्थ्य; शिष्टाचार; गुण और 
अवगुण; त्योहार; मृत्यु । 
अध्याय १८: देवताओं का देश ६४-११ १ 
१ ; बौद्ध मत का पिछला इतिहास 
बौद्ध धर्म का चरमोत्करष; महायान; बौद्ध घमं; विरक्तवाद या दुःख- 
सुख; समतावाद या ईसाई मत; वौद्धे धर्म का हास; सिहल; वरमा; 
तुकिस्तान; तिव्वत; कम्वोडिया; चीन और जापान में बौद्ध धर्म का 
प्रसार । 
|] 


अल, 


जद 


* लये देवगण ४ ४ 
हिन्दू धर्म; ब्रह्मा, विष्ण और महेश; कृष्ण; काली पशु देवता; गौमाता; 
हेतवाद. और भअद्दैतवाद । 

: धार्मिक विश्वास े 
पुराण; सृष्टि का पुनजेस्म; जीव की अनश्वर्ता; कमे का सिद्धान्त और 
उसका पक्ष; पाप के कारण ही जीव का पुनज॑न्म;. मुव्ति। 

४: घर्म की कुछ विचित्रताएँ ु 

अन्ब विश्वास; ज्योतिष; लिंग पुजा; धामिक रीति-रिवाज; बलिदान; 
शुद्धि; पवित्र जल । 

७ ; साध-संत जौर नास्तिक 

पविन्रता और सिद्धि की प्राप्ति के उपाय; संनन्‍्यासी; संयम और तप; 

हिन्दू धर्म पर एक दृष्टि । 


ल्‍्प् 


अध्याय १६ : बौद्धिक जीवन ११५२०१३६ 

१५ हिन्दू विज्ञान ह 
उसकी धारिक उत्पत्ति; ज्योतिविदू; गणितज्ता; अरबी अंक; दशमलव 
पद्धति; बीजगरित; रेखागणित; पदार्थ विज्ञान; रसायनशास्त्र; शरीर- 
विज्ञात; वैदिक औषधि; वैद्य; शस्त्र-चिकित्सक; शीतला का टीका; 
मोहनिद्रा । । 

२; धाह्मण-दर्शन के छः सिद्धान्त 
भारतीय दर्शन की प्राचीतता; उसकी मुख्य कृति; उसके विद्वान; भेंद-- 
१. न्याय दर्शन, २. वैशेषिक दर्शन, सांख्य दर्शव, ४. योग दर्शन, ५. पुर्व- 
भीमांसा दर्शन, ६- वेदान्त दर्शत; आस्तिकता का विचार; हिन्दू दर्शन की 
मान्यताएँ । . ॥$ ५५ 

३ ; हिन्दू-दशन के निष्कप | 
अवनति; सारोश; आलोचवा; प्रभाव। 


कु 


हे 


अध्याय २० : भारतवर्ष का साहित्य १४०-१७१ 
१: भारतवर्ष की भाषाएँ लि 
संस्कृत: आदेशिक भाषाएँ; व्याकरण । 
+ शिक्षा-शास्तर ४ 
पाठशालाएँ; विधि; विश्वविद्यालय; इस्लामी-शिक्षा'। 


हे $ सहाकान्य 
महाभारत; उसकी कथा; उसका स्वरूप; भगवदगीता संग्राम-दर्शन ; 
स्वतन्त्रता का मूल्य; रामायण; वन-चरित्र; सीताहरण; हिन्द महाकाव्य 
तथा ग्रीक । 

3 ६: नाटक 
उत्पत्ति; 'मृच्छुकटिक'; हिन्दू नाटक की विशेपताएँ; कालिदास; 
शकुन्तला' की कथा; भारतीय नाटक का मूल्यांकन । 

७५ ; गद्य और पद 
भारत में उनकी एकता; कल्पित कहानियाँ; इत्तिहास; कथाएँ; छोटे 
कृवि; प्रादेशिक-भाषा-साहित्य का उदय; चण्डीदास; तुलसीदास; दक्षिण 
के कवि; कबीर । 


अध्याय २१ : भारतीय कला १७२-१६८ 


१; साधारण कराएँ । 
भारतीय कला का महान युग; भारतीय कला की अद्वितीयता; भारतीय- 
कला का मिट्टी, धातु, काष्ठ, हाथी दांत, आभूषण और वस्त्र उद्योग से 
सम्बन्ध । 

२४ संगीत 
भारत में संगीत गोष्ठी; गीत और नृत्य; संगीतज्ञ; ताल और स्वर; लय; 
संगीत और दर्शन । * 

है चित्रकला 
इतिहास पूर्व की चित्रकला; अजस्ता के भित्ति चित्र; राजपुत; मुगल 
शैली; चित्रकार; सिद्धान्त निरूपक । 

४; मतिकला 
आदिमकालीन मूर्तिकला; बौद्ध मृतिकला; गात्धार शैली; ग्रुप्तकालीन 
मूतिकला; औपनिवेशिक' मूतिकला; मूल्यांकन । 

७; स्थापत्य कछा | 

(क) हिन्दू स्थापत्य कला 
अशोक के पूर्व अशोककालीन; बौद्धकालीन; जैन स्थापत्यकला; उत्तर 
भारत की सर्वोच्च कृतियाँ; वर्बादी; दक्षिण भारतीय शैली; एक ही 
चट्टाच को काट कर निर्मित मन्दिर; संरचनात्मक मन्दिर । 


-( ६ ) ॥ ५ 


(ख) “ओपनिवेशिक' स्थाएत्य ऋल्य 

.. श्री लंका; जावा; कम्बोडिया; खझ्मेर; उनका धमं; अंकोर; झरुमेरों का 
प्राभव; स्याम; वर्मा-। - 

६ : सारत में मुस्लिस स्थापत्य कछा 
अफगान शैली; मुगल शैली; दिल्‍ली; आगरा; ताजमहल । 

७; भारतीय स्थापत्य कका और संस्कृति 
भारतीय कला का हास; हिल्दू तथा मुस्लिम स्थापत्यकला की तुलना; 
भारतीय सभ्यता का विहज्भम दृश्य । 


अध्याय २२ : पाश्चात्य प्रभाव; उपसंहार ; १६९६-२१ ८ 
(क) हँसमुख लुटेरे 
. यूरोपियनों का आगमन; अंग्रेजों की विजय; सिपाही विद्रोह; ब्रिटिश 
शासन से लाभ और हानियाँ । 
(ख) आवुनिक काल के सन्त 
भारत में ईसाई धर्म; ब्रह्म समाज; इस्लाम; रामकृष्णा; विवेकानन्द । 
(गो) रवीन्द्रनाथ ठाकुर 
विज्ञान और कला; प्रतिभाशाली लोगों का परिवार; रवीचन्धनाथ कीं 
किशोरावस्था; रवीस््रनाथ की कविता; रवीन्द्रनाथ की राजनीति; 
रवीच्धनाथ का विद्यालय । | | 
(घ) पूव परिचय 
बदलता हुआ भारत; आशिक परिवर्तन; सामाजिक परिवर्तेत; हासोन्मुख 
जाति-प्रथा; जातियाँ और श्रेणियाँ (गिल्ड)--अछूत स्त्रियों का अभ्युदय । 
(ड, राष्ट्रवादी आप्दोछन ह । 
पश्चिम प्रभावित छात्र ; स्वर्ग का धर्म निरपेक्षीकरण ; भारतीय राष्ट्रीय 
कांग्रेस । 


०" 


(व) महात्मा याँधी 
सन्त का चित्र; तपस्वी; ईसाई; गाँधीजी की शिक्षा; अफ्रीका में; १६२१ 
का विद्रोह; “मैं मानव हूँ”; यंग इण्डिया; चर्खे की क्रोन्ति; गाँधीजी की 
उपलब्धियाँ । 


(छ) अलविदा भारत 


अध्याय १४ 


भारतीय संस्कृति के मूलाधारे 


१, संस्कृति के नाटक का प्रथम अंक 
भारत की पुत्रः खोज; भानचित्र पर एक दृष्टि; जलवायु का प्रभाव। 


छु'तिहास के किसी आधुनिक विद्यार्थी के लिए इससे बढ़कर लज्जा की और कोई बात 

नहीं हो सकती कि भारत के बारे में उसका ज्ञान चहुत सीमित और अपर्याप्त है। 
इस विश्ञाल प्रायद्वीप का क्षे्फ्ल लगभग २० छाख वर्ग मील है, तथा यह अमेरिका के 
दो तिहाई भाग के वरावर और अपने शासक ग्रेट ब्रिटेन से बीस गुना बड़ा है ।' इसकी 
जन संख्या ३२,००,००,००० के लगभग है, जो कि उत्तरी और दक्षिणी अमेरिका की 
सम्मिलित जनसंख्या से भी अधिक है और संसार की कुल जनसंख्या के पांचवें हिस्से के 
बराबर है। २९०० वर्ष ई० पूृ० या उससे भी अधिक पहले मोहनजोदाड़ो से लेकर 
गांधी, स्मण और टैगोर तक सभ्यता और विकास का एक क्रमवद्ध सिलसिला यहाँ वरावर 
चला आया है--अंधावुंध और यहां तक कि बर्बर किस्म की मूर्तिपुजा से लेकर अत्यंत 
सृक्ष्म और गढ़ रहस्पवाद के लगभग सभी स्तरों से पूर्ण, जहाँ ईसा से भी आठ शताब्दी पूर्व 
“उपनिषदों” से छेकर ईसा से आठ शताब्दी बाद शंकर तक दाशिनिकों ने एक ही 
अद्वेतवादी विचारधारा को अनेक स्वरूपों में विकसित किया है; जहां के वंज्ञानिकों ने 
तीन हजार वर्ष पूरे खगोलशास्त्र का विकास किया था और हमारे युग में भी जिल्होंवे 
नोबुल पुरस्कार प्राप्त किये हैँ; जिसके गाँवों में अनादि काल से एक लोकतांत्रिक विधान 
का प्रयोग होता रहा है और जहाँ अशोक और अकबर के समान बुद्धिमान और प्रजा 
प्रेमी शासक हो चुके हैं; जहाँ के चारण होमर द्वारा रचित महाकाव्यों के समाव ही 
प्राचीन महाकाव्यों का गायन करते रहे हैं और जहां के कवियों की रचनाओं को आज 
हमारे युग में संसारव्यापी लोकश्रियता आप्त दो रही है; जहाँ के कलाकारों ने तिब्बत से 
लेकर श्रीलंका तक और कम्बोडिया से लेकर जावा तक हिन्दू देवताओं के लिए भव्य 
भन्दिरों की रचना की हैं ओर मुगल बादशा थें और वेगमों के छिए सर्वाग सुंदर महलों की 
रचना की है--यह है भारत, जिसकी जानकारी अब पश्चिम को धीरे-बीरे प्राप्त हो 
रही है, उस पश्चिम को जो अभी कल तक यही माने बठा था कि सम्यता का केवल 
यूरोप से ही सम्बन्ध है ।' 


* यह पुस्तक भारत की स्वाघीनता प्राप्त होने के बहुत पहले लिखी गई थी। 

* भेगल्थनीज्ञ के समय से लेकर, जिसने रूगभग ३०२ ई० पु० में यूवान को भारत 
का परिचय कराया था, अठारहवीं शताब्दी तक भारत यरोप के लिए एक आइचय॑ 
और रहस्य को वस्तु था। मार्को पोलो ने (सन्‌ १९५४-१३२४) भारत की पश्चिमी 
सीमा का एक बहुत ही अस्पष्द चित्र उपस्थित किया, कोलम्बस भारत को खोजतने के 
प्रयास से गलती से अमेरिका जा पहुंचा, वास्को-डी-गासा ने इसको पुनः खोजने के प्रयास 


८ / सम्यता की कहानी 


भारतीय इतिहास की कल्पना हम एक विज्ञाल त्रिभुज के रूप में कर सकते हैं, 
जिसकी उत्तरी भूजा पर हिमाच्छादित हिमालय फैला हुआ है और जिसकी नोक श्रीलंका 
तक चली गई है । इस त्रिभुज के वबायें कोण पर फारस स्थित है, जो निवासी, भाषा 
और देवी-देवताओं की दृष्टि से वैदिक भारत से वहुत अधिक संबद्ध रहा हैं। इस त्रिभज 
की उत्तरी भुजा पर पू् की ओर आगे बढ़ने पर हमें अफगानिस्तान मिलता है; वहीं 
कंधार है, जो प्राचीन काल में गांघध्रार के रूप में जाना जाता था, जहाँ कभी यनानी और 
हिन्दू वास्तु कछा का सम्मिश्रण हुआ था। इसके उत्तर में काबुल है जहाँ से मुसलमानों 
और मुगलों ने भारत पर वे खूनी हमले किये थे जिसके फलस्वरूप लगभग एक हजार 
वर्ष तक भारत पर उनका आधिपत्य बना रहा । कावुल के दक्षिण में भारतीय सीमा में 
पेशावर स्थित है। भारत के बहुत समीप ही पामीर और हिन्दकुश के' दरों के 
पास रूस की सीमा स्थित है। भारत के ठीक उत्तरी क्षेत्र में ही काश्मीर का प्रदेश 
है, जिसका नाम भारत के प्राचीन वस्त्र-उद्योग के साथ जुड़ा हुआ है। उसके दक्षिण 


में अफ्रीका की परिक्रमा की, और व्यापारी गण 'इडीज़ की धन-सम्पदा के गीत गाते 
रहे। लेकिन यूरोपीय विद्वान चुप बैठ रहे, उन्होंने भारत के बारे में जानकारी भाप्त 
करते का प्रयास नहीं किया। बाद में सन्‌ १६५१ सें भारत में नियुकत्त एक डच धर्म- 
प्रचारक ने भारत के बारे सें एक पुस्तक लिखी (()9०॥ [200% 00 ॥76 लर06७0 
॥40207672८07 ) ड्रायडन ने १६७५ सें “औरंगजेब” नामक एक नाटक की रचना 
की और १७९२ में एक आस्ट्रियन साधु फ्रा पाओलिनो दे एस० वारतलिसियो ने संस्कृत 
की दो ध्याकरणों की रचता को और ब्राह्मण प्रथा पर एक पुस्तक भी लिखी (5ए86॥7& 
फछाश्ापाक्षा।_) फिर सन्‌ १७८९ में सर विलियम जोन्स्‌ कालिदास के भसिद्ध नाटक 
“शकुन्तला” का अनुवाद करके एक महान भारतविद्‌ के रूप में सामने आये । १७९१ सें 
इस अनुवाद का पुनः जर्मन भाषा सें अनुवाद हुआ, जिसने हर और गेटे जैसे कवियों को 
गंभीर रूप सें प्रभावित किया। इस रचना ने पूरे रोमांदिक आन्दोलन को प्रभावित किया 
और पहदिचस में पूर्व की प्रेरणा से उस रहस्यवाद को पुनः बल प्राप्त होने लगा जो कि 
ज्ञान-विज्ञान के विकास के कारण समाप्त होने लगा था। विलियम जोन्स ने यह घोषित 
करके संसार के विद्वानों को चकित कर दिया कि संस्कृत का यूरोप की सभी भाषाओं 
से निकट का सम्बन्ध है और इससे वेदिककाल के हिन्दुओं से हमारा जातीय स्तर पर 
सम्पक प्रमाणित होता है। जोन्स्‌ की इन घोषणाओं ने ही एक प्रकार से आधुनिक 
भाषाश्ञास्त्र और प्रजाति-विज्ञान को जन्म दिया। सन्‌ १८०५ में कोलेबुक ने वेदों के 
सम्बन्ध में एक लेख प्रकाशित किया, जिससे यूरोप को भारतीय साहित्य को प्राचीनतस 
रचना का ज्ञान हुआ। इसी समय एंक्वेटिलड्पेरोन ने उपनिषदों के एक फारसी अनुवाद 
का फ्रांसीसी भाषा सें अनुवाद किया, जिसने शॉलिंग और ज्ञापेनहावर को इतना अधिक 
प्रभावित किया कि शापेनहावर ने तो उसे दर्शवश्ञास्त्र की सर्वोत्तम >स्तक घोषित 
कर दिया। सन्‌ १८२६ में पाली भाषा के सम्बन्ध में बर्नूफ के लेख के प्रकाशित होने 
के पूर्व तक बौद्धदर्शत के सम्बन्ध में विज्येष कोई जानकारी प्राप्त नहीं हो सको थी। 
फ्रांस में बर्नूफ ने और उन्तके शिष्य सेक्‍स मूलर ने इंग्लेंड में विद्वानों को इसके लिए 
प्रेरित करने का प्रयास किया कि “पूर्व के सभी धर्मग्रंथों' का अनुवाद किया जाय। 
रोस डेविड्स ने बौद्धदशेन के साहित्य को प्रस्तुत करने में .अपना सारा जीवन लगा 
दिया। इन प्रयत्नों के आधार पर यह स्पष्ट है कि भारत के बारे में हमारी जानकारी 
कितनी कम और सोमित है। ४ है 


भारतीय संस्कृति के मूलाधार / ६ 


में “पाँच वदियों का प्रदेश” पंजाब है। पश्चिमी पंजाव में ही एक हजार मील 
रूम्वी सिंधु नदी वहती है जिसके नांम को फारसियों नें हिन्दू बना दिया। फारसी 
पुरे उत्तरी भारत को हिन्दुस्तान कहा करते थे। इसी हिन्दू के आधार - पर बाद में 
यूनानियों' से “इंडिया” शब्द का विकास किया और भारत को इंडिया के नाम से 
'पुकारा । ० ६१३४ 

पंजाव से होते हुए यमुना और गंगा दक्षिण-पूर्व की ओर बहती हैं । यमुना के 
किनारे ही भारत की राजधानी दिल्‍ली वसी है और आगरा भी इसी के किनारे वसा है, 
' जहाँ प्रसिद्ध ताजमहल बना है। हिन्दुओं के पवित्र नगर बनारस के पास पहुँचने पर 
गंगा कुछ चौड़ी हो जाती है और फिर आगे वढ़कर बंगाल में कई घाराजओं में वट जाती 
है, यहीं कलकत्ता बसा है, जो भारत में अंग्रेजों की पुरानी राजधानी रहा है। इसके 
ओर भी पूछ्त में वर्मा है, जिसके रंगून और मांडले नामके नगर अपने पगोडों के लिए प्रसिद्ध 
है। मॉडले से कराची तक की दूरी उतनी ही है जितनी कि न्यूयार्क से लासेंजिल्स तक 
: की दूरी है। पंजाब के दक्षिण में वीर राजपूतों की भूमि राजपूताना है, जिसके प्रसिद्ध 
नगर हैं, ग्वालियर, चित्तौड़, जयपुर, अजमेर और उदयपुर | इसके दक्षिण-पक्चिम में 
* सूरत, अहमदाबाद, बम्बई और पूना जैसे घने बसे हुए नगरों का प्रदेश वम्बई राज्य है। 
. इसके बाद हैदराबाद और मंसूर के प्रदेश हैं। पश्चिमी किनारे पर गोआ है और पूर्वी 
किनारे पर पांडिचेरी है, जिन्हें अंग्रजों ने पुर्तेगालियों और फ्रांसीसियों के कब्ज में छोड़ 
' रखा है। बंगाल की खाड़ी के किनारे मद्रास प्रदेश फंला हुआ है, जिसका केन्द्र है मद्रास 
तगर और जिसमें तंजोर, त्रिचनापल्‍ली, मदुरा और रामेश्वरम्‌ के प्रसिद्ध मन्दिर हैं। 
अन्त में है डूबे हुए द्वीपों का सेतुवंध जो श्रीलंका तक चला गया है । यह है मोट तौर पर 
भारत का एक खाका । 
भारत को हमें मित्र, वेवीकोनिया या इंग्लेंड की भाँति एक राष्ट्र नहीं बल्कि यूरोप 
की भाँति एक महाद्वीप मानना चाहिये, क्योंकि जलवायु और विभिन्न प्रजातियों की दृष्टि 
से, साहित्य, दर्शन और कला की विभिन्नता की दृष्टि से यह एक महाद्वीप ही है। इसके 
उत्तर में कड़ाके की सर्दी पड़ती है और हिमालय पर वर्फीडी आंधियाँ चला करती हैं, 
. उधर पंजाब अपनी नदियों के कारण काफी उपजाऊ प्रदेश बन गया है, लेकिन उसके 
: दक्षिण में घृष बहुत कड़ी हो जाती है, जिसके फलस्वरूप मंदानी इलाका वीरान और 
सूखा है। इसी गर्मी और सूखे के कारण अंग्रेज एक बार में पाँच साल से अधिक समय 
तक भारत में नहीं ठहरते हैं । 

' भारत में अब भी यहाँ-वहाँ आदिकालीन जंगल फंला पड़ा है, जो कुल भूमि के 
. लगभग पाँचवें भाग के वरावर है और जहाँ शेर, चीते और साँप बहुतायत से पाये जाते 

: हैं। दिल्ली से लेकर सीछोन (श्रीलंका) तक जो चीज सबसे अधिक पायी जाती है, वह है 
गर्मी, कड़ी गर्मी । इस गर्मी ने भारत के निवासियों की शारीरिक बनावट को प्रतिकूल 
रूप से प्रभावित किया है, यौवन की अवधि को घटाया है और यहाँ तक कि भारत के 
धर्म और दर्शन को भी प्रभावित किया है। इस गर्मी से बचने का एक ही रास्ता है, 
और वह यह कि कुछ न किया जाय और चूपचाप बंठे रहा जाय। मानसून 
के दिनों में समुद्र पर से होकर ठंडी और पानी भरी हवा आती है, जो घरती 
को सींचकर उसे उपजाऊ बनाती है। जब मानसून नहीं भाता है और पानी 
नहीं ० है त्तो भारत भूखों मरने रूगता है और फिर निर्वाण की कल्पना 
करता है। 


१० / सभ्यता की कहानी 
२. प्राचीनतम सभ्यता . ह 
प्रागैत्तिहासिक भारत; सोहनजोदाड़ो; मोहरजोदाड़ो .की प्राचीनता। 


उस जमाने में जबकि इतिहासकारों का मत था कि इतिहास का आरम्भ यूनान से ' 
हुआ है, तब यूरोप यह मान बेठा था कि भारत तब तक बेर जातियों का एक प्रदेश मात्र 


था जब तक कि यूरोपीय जातियों के ही भाई-बन्धु “आर्य लोग” कैस्पियन सागर के तट ; 
से बढ़कर भारत नहीं पहुँच गये, उस असम्य प्रदेश में अपनी कलाओं और अपने ज्ञान- ' 


विज्ञान को भी साथ नहीं लेते गये। बाद में हुए शोघ-कार्य के फलस्वरूप यूरोप को अपना 
यह विचार त्यागने के लिए विवश होना पड़ा और जो शोध-कार्य जारी है, उसके 
चलते बहुत सम्भव है कि इन पृष्ठों में व्यक्त किये गये विचारों में भी संशोधन करना पड़ 
जाय । भारत में भी अन्यत्र की माँति सम्यता के प्रारम्भिक अवशेष धरती की गोद में 
छिपे पड़े हैं, और ऐसा लगता है कि पुरातत्वविज्ञान शायद कभी भी उनको पूरी तरह से 
प्रकाश में नहीं ला पायेगा । पाषाणयुग के अवशेषों से कलकत्ता, मद्रास और बम्बई के 


संग्रहालवों की आलमारियाँ भरी पड़ी हैं, और नवपाषाण काल के अवशेष लगभग सभी , 


प्रदेशों में पाये गये हैं फिर भी इतना सही है कि इस काल की संस्क्ृतियों ने कभी एक 
सभ्यता का रूप नहीं ग्रहण किया था। ; 

सन १९२४ में भारत से प्राप्त होनेवाले एक समाचार ने संसार के विद्वानों को 
एक बार फिर से चकित कर दिया--सर जान माशेल ने यह घोषणा की कि उनके भार- 
तीय सहयोगियों खासतौर से आर० डी० वनर्जी नामक एक अन्वेषक ने सिन्वु नदी के' 
पश्चिमी किनारे पर मोहनजोदाड़ो नामक स्थान में एक ऐसी सभ्यता के अवशेष खोजे 
हैं, जो कि इतिहास की अब तक ज्ञात सभी सभ्यताओं से अधिक पुरानी है। वहां, 
तथा वहाँ से कुछ सौ मील उत्तर हड़प्पा नामक स्थान में चार या पाँच एक के ऊपर एक 
बसे हुए नगरों के अवशेषों को खोद कर निकाला गया। इन नगरों में ईटों के बने हुए 
सेकड़ों पक्के मकान और दूकानें पायी गईं । ये मकान और दूकानें कई स्थानों पर तो कई 
मंजिलों में बती थीं और चौड़ी-चौड़ी सड़कों और सँकरी गलियों के किनारे बसी हुई थीं । 
य अवशंप कितने पुराने हैं, इसके बारे में सर जान मार्शल का अनुमान इस प्रकार है--- 

“दत्त अन्वेषणों के आधार पर सिंधु और प्रंजाब में ईसा से चार या तीन हजार वर्ष 
पुरानी एक एसी सभ्यता का पता चलता है जिसका नागरिक जीवन बहुत अधिक विकसित 
हो चुका था। कई मकानों में कुएँ और स्नानागार और बड़े कायदे से बनी हुई नालियाँ 
पायी गई हैं, जिनसे ऐसे नागरिकों के निवास का पता चलता है, जिनके सामाजिक जीवन 
का स्तर कम से कम सुमेर के सामाजिक जीवन के वरावर था और तत्कालीन बेवीलोनिया 
और मिस्र के सामाजिक जीवन से कहीं अधिक ऊंचा था ।. . . . . यहाँ तक कि ऊर में 
मिले सकान भी अपनी बनावट की दृष्टि से मोहनजोदाड़ो के मकानों की बराबरी चहीं 
कर सकते ।” ४ 

इन स्थानों पर मिले अवशषों में जो वस्तुएँ पायी गई हैं, उनमें घर में काम आने- 
वाले वर्तन और ख्यूंगार-प्रसाधन हैं; हाथ से और चाक पर बने हुए सादे तथा रंग से चित्रित 
मिट्टी के वर्तन हैं; 7मट्ठी के खिलौने, पासे और शतरंज के प्यादे हैं; ऐसे सिक्के हैं जो अब 
तक के ज्ञात सिक्‍कों में सबसे पुराने हैं; एक हजार से अधिक मुहरें हैं, जिनमें से अधि- 
कांश पर किसी अज्ञात्त चित्रलि.पे में कुछ न कुछ खुदा हुआ है; बहुत अच्छी सजावटी 
वस्तुएं हैं; पत्थर पर तक्केशी का काम किया गया है जो कि सुमेरियाई नक्‍काशी के काम 
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से ऊँचे दर्जे का है; ताँबे के हथियारों और औजारों के अलावा दो पहियोंवाली गाड़ी 
का एक ताँवे का एक नमूना भी है, जो कि पहियेदार गाड़ी के हमारे सबसे प्राचीन नमूनों 
में से एक है; चाँदी और सोने की चूड़ियाँ, कान के आभूषण, गले के हार तथा अन्य 
आभूषण भी मिले हैं, जिनके बारे में माशेल का कहना है कि “इन गहनों की बनावट 
इतनी उम्दा है और इनकी पालिश इतनी बढ़िया है ऐसा छूगता है, कि ये ५,००० साल 
पुराने किसी मकात के वजाय लन्दन के किसी जौहरी की दूकान में पाये गये हों ।' 

यह एक बड़ी विचित्र वात है कि मिट्टी के निचले स्तरों में दवे पाये गये अवशेष 
उन अवशेषों से कहीं अधिक विकसित प्रतीत होते हैं जो कि मिट्टी की ऊपरी सहहों में 
पाये गये हैं--जैसे कि सबसे प्राचीन अवशेष उस सम्यता के हों जो कि अन्य की अपेक्षा 
सेकड़ों या सम्भवतः हजारों वर्ष पुरानी थी। इन अवशेपों में मिले औजारों में से कुछ 
पत्थर के, कुछ ताँबे के और कुछ काँसे के हैं, जिनके आधार पर पता चलता है कि सिंध 
संस्कृति ने उपकरणों के निर्माण की दृष्टि से प्रस्तर से काँस्य युग तक विकास किया था । 
ऐसा छगता है कि मोहनजोदाड़ो उस समय अपने विकास की चरम सीमा पर पहुंच चुका 
था, जब केओप्स ने मित्र में प्रथम विशालकाय पिरामिड का निर्माण कराया था। यह भी 
पता चलता है कि इसके सुमेरिया और बेबीलोनिया से व्यापाश्कि, धार्मिक और कलागत 
सम्पर्क भी था,, और यह लगभग तीन हजार साल तक ईसा से तीन शताब्दी पुर्वे तक 
अवस्थित था हम अभी यह कहने की स्थिति में नहीं हैं कि जैसा कि मार्शल का भी मत 


* इस प्रकार के सम्पर्कों के होने का एक प्रमाण यह भी है कि मोहनजोदाड़ो में 
मिलो मुहरें उन मुहरों जंसी ही हैं, जेसी कि सुमेरिया में (विशेषकर मिस्र में) मिलो 
हैं। इसके अलावा मेसोपोटामिया में मिली प्राचीन भुहरों पर भी मोहनजोदाड़ों की 
मुहरों को भाँति नाग की आकृति बनी है। सन्‌ १९३२ में डा० हेनरी फ्रेंकफर्ट ने आधु- 
निक तेल-आस्मार में (बगदाद के समीप) एक बेबिलोनियाई---ऐलमी गाँव के सग्नाव- 
शेषों में सिट्टी की मुहरे और सनके खोदकर निकाले थे, जो कि उनके मतानुसार (और 
सर जान सा्शल के भी सतानुसार) लगभग २००० बष ई० पु० में सोहनजोदाड़ो से 
आयात किये गये थे। 

* मेक्डोनेल का सत है कि यह आश्चर्यंजतक सभ्यता सुमेरिया से यहाँ आयी थी; 
हाल का मत है कि सुमेरियाइयों ने अपनी संस्कृति भारत से प्राप्त की थी; वृद्दी का 
कहना है कि सुमेरियाइयों ओर प्राचीन भारतीयों ने बलूचिस्तान में या उसके समीप 
ही रहनेवाली किसी जाति से अपनी संस्कृति प्राप्त की थी तथा दोनों के पूर्वज इसी 
स्थान से आये थे। इतिहासकारों के लिए यह एक बड़े अचरज की बात है कि बेबिलो- 
निया और भारत में मिली एक जेसी ही सुहरे मेसोपोटासियाई संस्कृति के प्राचीनतम 
( पुर्व-सुमेरियाई) काल से, लेकिन सिंधु सम्यता के बहुत बाद के और अत्यन्त विकसित 
स्थिति के काल से संबद्ध हैं--इस प्रकार भारत को प्राचोनता का संकेत मिलता है। 
चाइल्ड ने भी इसी सत की पुष्टि की है--४,००० वर्ष ई० पु० तक आबीदोस, ऊर 
था मोहनजोदाड़ो की भौतिक संस्कृति पेरिक्लीज़ कालीन एथेन्स या किसी भी मध्ययुगीन 
नगर कौ संस्कृति का मुकाबला कर सकती थी।. . . . गृह-निर्माण कला, मुहरों की कटान 
की सफाई और मिट्टी के बर्तनों की सुन्दरता को देखते हुए यह कहा जा सकता है कि 
सिंधु सभ्यता ३,००० वर्ष ई० पुृ० के आरस्भ तक बेबिलोनियाई सभ्यता से आगे वढ़ 
चुकी थी। लेकिद यह तो भारतीय सम्यता का बहुत बाद का समय है, इसके पहले 
के काल सें ही यह काफी विकसित हो चुकी थी। इसलिए क्या यह नहीं कहा जा सकता 
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है कि; मोहनंजोदाड़ो की सम्येता संसोर की अब तंकः ज्ञात सभ्यताओं में सबसे. प्राचीन 
है ।. लेकिन, प्रागंतिहासिक भारत के अवशेषों की खुदाई अभी हाल ही “में: शुरू हुई हैं, 
यह हमारे ही युग की बात॑ है कि पुरातत्व विद्या ने मिख्च और मेसोपोटामियां से अपना 
ध्यान अब भारत की ओर, केन्द्रित किया है जंव कि भारत 'की भूमि की'खुदाई 
भी उसी तरह हो जायगी जिस तरह की मित्र में हुई है तव' सक््भवततः यहाँ हमें एकं 
ऐसी सभ्यता के अवशेष प्राप्त हो सकेंगे जो कि'नीरू घाटी: की सभ्यता से अधिक 
पुरानी थी ।' 93092 ह 


तर 


३. भारतीय आयें 


मूल निवासी; आक्रामक; ग्रामीण समाज; जाति था वर्ण; योद्धा और 
सैनिक; पुरोहित और पंडित; व्यापारी और सजदूर; अछत या समाज बहिष्कृत 
लोग । | कि | 

सिन्ध और मैसूर में मिले प्राचीन अवशेषों की ऋ्रमबद्धता के बावजूद हमें ऐसा 
लगता हैं कि मोहनजोदाड़ो के स्वर्ण युग और आयों के आगमन के बीच के काल के बारे 
में हमारा ज्ञान विल्कुल अन्धकार में है। सिन्वु घाटी में मिले अवशेषों में एक ऐसी विचित्र 
सुहर भी मिली है जिस पर नाग की दो- आक्ृतियाँ बनी हुई हैं, नाग वास्तव में भारत के 
प्राचीनतम निवासियों का प्रतीक चिह्न था ये निवासी स्वयं भी नाग जाति के कहलाते थे, 
जो सर्प की पूजा किया करते थे और आरयों के आक्रमण के समय भारत के उत्तरी प्रदेशों पर 
इन्टीं का आधिपत्य था । इनके कुछ वंशज अब भी कुछ पहाड़ी प्रदेशों में पाये जाते हैं । 
इसके दक्षिण का भू-भाग काले रंग और चौड़ी नाक वाले ऐसे लोगों के अधिकार में था . 
जिनकी उत्पत्ति के बारे में हमें कुछ भी ज्ञात नहीं है और जिन्हें हम द्वविड़ कहते हैं । 
आये आक्रमण के समय तक द्रविड़ काफी सभ्य हो चुके थे और उनके साहसी व्यापारी 
सार्ग से सुमेरिया और बेविरून की यात्रा किया करते थे । द्वविड़ों ने बहुत ढंग से अपने 
नगर वसा रखे थे जिनमें हर त्तरह की आराम की.व्यवस्था की गयी थी। स्पष्टरूप से 
ऐसा प्रतीत होता है कि आरयों ने ग्राम समाज की व्यवस्था, कर-व्यवस्था और भूमि के 
पट्टे आदि कौ प्रथा द्वविड़ों से ही अपनाथी थी । आज तक दक्षिणी भारत के निवासी 
द्रविड़ हैं और उनके रीति-रिवाज, उनकी भाषा, कला और उनका साहित्य मूल रूप से 
द्रविड़ ही है। | ; 


कि पूर्व सुमेरियाई संस्क्ृति ने भारतीयों से प्रेरणा प्राप्त की थी ? यदि यह सही हैं 
तो क्या स्वयं सुमेरियाई लोग भी सिधु नदी के ही आसपास के किसी क्षेत्र से या उससे. 
प्रभावित किसी समीपवर्ती क्षेत्र से आये थे ?” इन प्रदनों का अभी ठीक-ठीक उत्तर 
नहीं दिया जा सकता, लेकिन इससे हमें इस तथ्य का पुनः स्मरण हो जाता है कि 
हमारे अज्ञान के कारण सभ्यता का इतिहास उस बिन्दु से शुरू होता है, जो कि संस्कृति 
के वास्तविक विकास के दौर का संभवतः बहुत बाद का बिन्दु है। 
' हाल में ही मंसुर के चितलद्गग नामक स्थान में हुईं खुदाई में छः संस्कृतियों 
के अवशेष एक के ऊपर एक दबे हुए पाये गये हैं, इनमें प्रस्तर थुग के ओऔजारों से 
लेकर मिट्टी के ऐसे बर्तन तक भाप्त हुए हैं, जिन पर ज्यासितीय आकृतियों में सजावटी 
कास किया गया है--ये अवशेष ४,००० वर्ष ई० पु० से लेकर ईसवी सन्‌ १२०० 
तक पुराने हैं। 97% ४ । न्‍ * बा 
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इस उन्नतशील औरः सम्य- जातियों पर आयों- ने उत्तर से जो हमला किया था' 
बह इतिहास. के एंक व्यापक चक्र.का ही रूप था जिसके अनुसार प्राचीन काल में कई 
स्थानों. पर.उत्तर की जांतियों ने दक्षिणः में बसने वाली अधिक सभ्य जातियों पर आक्रमण 
करके उनंको नष्ट-अ्रष्ट करने का प्रयास किया था--आर्यों ने द्रविड़ों और आवखचियनों 
पर आंक्रमण किया, दोरियाई लोंगों ने क्रीत और ईजीयन जातियों पर, जर्मनों ने रोमनों 
पर, लम्बार्द लोगों ने इतालबियों पर, और अंग्रेजों ने सारी दुनिया पर आक्रमण किया । 
इतिहास में हमेशा से कुछ ऐसा होता आया है कि उत्तरी प्रदेशों में लड़ाक और शासक 
' वर्ग के लोग पंदा होते रहे और दक्षिण में कारीगर कझाकार और साधु-सन्त । 

ये आक्रामक आये कौन थे £ उन्होंने स्वयं ही अपने लिए इस शब्द का प्रयोग किया 
और अपने आपको श्रेष्ठ वर्ग का सिद्ध किया---संस्क्ृत में आर्य का अरये होता है--- “श्रेष्ठ” | 
लेकिन बहुत सम्भव है कि उस जाति के छोगों ने इस शब्द का यह गोरवपूर्ण अर्थ बाद में 
ख़ोज निकाला हो और वास्तव में इसका अर्थ कुछ और ही रहा हो ।' बहुत सम्भव 
है कि वे श्री केस्पियन सागर के समीप के उसी क्षेत्र से आये हों जिसे कि फारस में जाकर 
बसने वाले उनके जाति-भाई 'ऐरयाना-वायेजों” था आरयों का आदि-देश” कहा करते 
थे । जब कासाइट जाति के-आर्यों.ने वेबीलोनिया पर आक्रमण किया था उसी समय 
बेंद्रिक आर्थों ने भारत में प्रवेश किया । 
इटली पर आक्रमण करनेवाले जर्मनों की भाँति ये आय आक्रामक के बजाय निष्क- 
मणार्थी अधिक थे ! हम्ब्रे-तगड़े शरीरवाले ये लोग खाने और पीने के भी बड़े शौकीन 
थे, साथ दी रणभमि में सामरिक दक्षता, साहस और क्रता भी इनमें कम नहीं थी । 
अपने इत्हीं गुणों के बल पर ही इन्होंने उत्तरी भारत पर कब्जा कर लिया, ये युद्ध में घनुप- 
वाण का प्रयोग-करते थे । सेता की अगली पंक्ति में जिरह-बरुतर से लेस योद्धा रथों में 
सवार हो कर चलते थे और फरसे तथा भाले फेंक कर शत्रु सेना को तितर-वितर कर 
देते थे। उन्हें अपने. लिए भूमि और अपने मवेशियों के लिए चरागाहों की जरूरत थी 
ओर इनको. प्राप्त करना ही उनके आक्रमण का लक्ष्य था। उन्हें अधिकसे अधिक 
गायों” की जरूरत थी। धीरे-धीरे वे सिन्धु और गंगा नदी के-किनारे-किनारे पूर्व की 
ओर बढ़ते गए और अत्त में उन्होंने पूरे हिन्दुस्तान” पर अपना आधिपत्य क्र लिया। 

इसके बाद उन्होंने तब तक के लिए छड़ाई-भिड़ाई छोड़कर खेती-बाड़ी का जीवन 


* झोनियर-विलियस्स ने आय॑' शब्द की व्युत्पत्ति संस्कृत की ऋ' घातु से मानी 
है, जिसका अर्थ है, हल चलाना। लेटिन में हल को आरेत्रम' कहते हैं। इस सिद्धान्त 
के अनुसार आरम्भ में आय॑ का अर्थ श्रेष्ठ! नहीं बल्कि कृषक रहा होगा। 

* ईसा पुर्व १४वीं शताब्दी के आरम्भ में आय हित्तियों और मितानियाइयों के 
बीच हुईं एक संधि में इंद्र और वरुण जेसे वेदिक देवताओं का उल्लेख मिलता हैं। 
सोम रस के पान के बेदिक अनुष्ठान से होमां नामक पौधे के रस को पीने की फारसी 
प्रथा भी मिलती-जुलती है (और संस्कृत का. स॑ ज्ञेन्द था फारसी के हूँ से सिल जाता 
है--जसे, सिधु' का हिन्द और सोर्सा का 'होमा )। इससे हम यह निष्कर्ष निकारू 
सकते हैँ कि मितांनियाई, हित्तो, कास(इठ, सोग्दीयाई, बाविन्रयाई, मेद, फारसी, और 
भारत के आय आक्रांसक उस एक हो. हिन्द-यूरोपीय जाति के थे, जो कात्पियत सागर 
के तठ से चारों ओर फैली थी। 

नसदा के उत्तर के भारत को.आचीन -फारसी छोग, हिन्दुस्तात, कहा करते थे। 


१४ / सम्यता की कहातो 


अपना लिया जब तक कि बाद में उनके बीच घीरे-घीरे अनेक छोटे राज्यों का विकास नहीं 

ग्ी गया । इनमें प्रत्येक राज्य को शासक एक राजा होता था जो योद्धाओं की एक परिषद 
के परामर्श से शासने कार्य चलाता था। प्रत्येक प्रजाति का सरदार ही उसका राजा होता 
था और एक जातीय परिषद्‌ की राय से राज काज सम्भालता था। ये प्रजातियाँ अपने 
आप में स्वतन्त्र कई ग्राम-समाजों से मिल कर बनती थी। ग्राम-समाजों की व्यवस्था 
सा परिषदों के हाथ में होती थी जिनके सदस्य विभिन्न परिवारों के बड़े-बृढ़े हुआ 
करते थे । 


अन्य लोगों की भाँति आयों में भी जाति के आधार पर विवाह के नियम प्रचलित 
थे--प्रजाति के बाहर विवाह का निषेध था और समान-रक्‍त के निकट-सम्बन्धियों में भी 
विवाह सम्बन्ध नहीं हो सकता था इन्हीं नियमों के आधार पर बाद की अनेक हिन्दू प्रथाओं 
का विकास हुआ । आये लोग जानते थे कि उनकी संख्या यहाँ के मूल निवासियों की 
तुलना में बहुत कम है इसलिए यदि अन्तर्जातीय विवाह की रोकथाम नहीं की गई तो 
उनकी जातीय पृथकता समाप्त हो जायगी, तथा एक या दो शताब्दी में ही उनकी जाति 
का अस्तित्व समाप्त हो जायगा । इसी कारण आरम्भ में जाति-भेद रंग के आघार पर 
ही हुआ ।' रूम्वी नाक वाले आये और चपटी नाक वाले नाग और द्रविणों में मेद किया 
गया । बाद में विकसित होने वाली वर्ण और जाति व्यवस्था बेदिक युग में वर्तमान 
थी। स्वयं आर्यों में जन्म के आधार पर जाति और सामाजिक स्थिति का निर्णय नहीं 
होता था और केवल निकट-सम्बन्धियों को छोड़ कर बाकी सब में आपस में विवाह सम्बन्ध 
होते थे । 


जब वेदिक भारत (२०००-१००० वर्ष ई० पू०) से आगे चलकर “वीरकाल 
का युग आया (१०००-५०० वर्ष ई० पू०)--अर्थात्‌ जब भारत की वह स्थिति बदली 
जिसका कि वेदों में वर्णन किया गया है और महाभारत तथा रामायण में वर्णित स्थिति 
का समारम्भ हुआ तब लोगों के काम-धन्धे अधिक स्पष्ट रूप से निश्चित हुए और वंश 
परम्परा के अनुसार चलने लगे तब जाति या वर्ण-व्यवस्था अधिक स्पष्ट और दृढ़ हो गयी । 
उस समय सर्वोच्च स्थान योद्धाओं या क्षत्रियों को प्राप्त था, जो 'रणभूमि में ही प्राण 
गँवाना अपना धर्म मानते थे। आरम्भिक काल में धार्मिक अनुष्ठान तक राजा या जाति 
के सरदार के हाथों ही संपन्न होता था, और ब्राह्मण या पुरोहित केवल पुजा-पाठ में 
सहायक होते थे । उस समय ब्राह्मणों को समाज में सर्वोच्च स्थान प्राप्त नहीं था। 
रामायण (वाल्मीकि) में एक स्थान पर एक क्षत्रिय इसका बहुत विरोध करता है कि क्षत्रिय 
जाति की एक सुन्दरी का विवाह एक ब्राह्मण पुरोहित के साथ क्‍यों किया गया। इसी 
प्रकार जैन धर्म ग्रन्थों में क्षत्रियों के नेतृत्व को मान्यता प्रदान की गयी है, और बौद्ध साहित्य 
में तो ब्राह्मणों को “निम्न वर्ग” का सिद्ध किया गया है। इस प्रकार भारत में भी सब 
कुछ हमेशा से एक जैसा नहीं रहा । 

परन्तु जैसे-जैसे युद्ध के स्थान पर शान्ति की स्थापना हुई और धर्म का सामाजिक 
महत्व बढ़ा तथा उसके विधि-विधान में पेचीदगी आने रूगी तो ऐसे व्यक्तियों का महत्व 
बढ़ने लगा जो देवताओं और मनुष्यों के वीच मध्यस्थ का काम कर सकते थे--इस प्रकार 
ब्राह्मणों की संख्या बढ़ने लगी और घन तथा शक्ति भी उनके हाथ में आने लगी। चूंकि वे 
बच्चों को शिक्षा प्रदान करते थे, इसके अलावा अपनी जाति के इतिहास साहित्य और 


* ज्ञाति के लिए प्राचीन हिन्दू शब्द है वर्ण जिसका अरे है (रंग 4 


भारतीय संस्कृति के मूलाधार / १५ 


नियमों को भी कंठस्थ करके सुरक्षित रखा करते थे इसलिए उनके लिए यह सम्भव हो सका 
कि वे भूत और भविष्य की कल्पना अपनी इच्छा के अनुसार करें और घीरे-बीरे ब्राह्मणों 
के महत्व को बढ़ाते जाये। इस प्रकार पीढ़िंयों के प्रयास के द्वारा उन्होंने अपनी श्रेष्ठता 
स्थापित कर ली और कुछ शताब्दियों के वाद तो हिन्दू समाज में ब्नाह्मणों को सर्वोच्च 
स्थान प्राप्त हो गया । स्वयं वृद्ध के समय में ब्राह्मणों ने क्षेत्रियों की श्रेष्ठता को चनौती 
देना और उनको निम्न वर्ग का सिद्ध करता आरम्भ कर दिया था, और उधर क्षत्रिय 

' ब्राह्मणों को अपने से नीचा सिद्ध कर रहे थे। बुद्ध के युग में भी क्षत्रियों ने ब्राह्मणों 
के बौद्धिक नेतृत्व को स्वीकार नहीं किया था, - स्वयं बौद्ध धर्म की स्थापना एक क्षत्रिय 
राजकुमार ने की थी, और बौद्ध धर्म लगभग १००० वर्ष तक भारत में ब्राह्मणों के एका- 
घिपत्य को चूनौती देता रहा । 


इन दो अल्प संख्यक शासक वर्गों के बाद वैश्यों या व्यापारियों का स्थान माना 

जाता था जो कि वृद्ध के पूर्व तक एक वर्ण के रूप में वहुत अधिक स्पष्ट नहीं हो सके थे । 

, उनके बाद श्रमिकों या शूद्रों की गिनती होती थी जिनमें उन मूल निवासियों की संख्या 

: अधिक थी जिन्होंने हिन्दू धर्म को स्वीकार कर लिया था। सबसे अन्त में अन्त्यज की 

गिनती होती थी जिनमें चाण्डालों की भाँत्ति उन मूल निवासियों को माना जाता था 

' जिन्होंने हिन्दू धर्म को स्वीकार नहीं किया था, इनके अछावा युद्धवन्दियों और उन लोगों 

: को भी इसी वर्ग में माना जाता था जिन्हें दण्ड के रूप में दास वृत्ति स्वीकार करनी पड़ती 

थी। इन्हीं जाति हीन या अन्त्यज लोगों की संख्या बढ़ कर आज के भारत में चार करोड़ 
“अछूतों” के रूप में विद्यमान है । 


४. आयों की समाज व्यवस्था 


पशपालक; कृषक; कारीगर; व्यापारी; मुद्रा्प्रणाहो और ऋण व्यवस्था; 
तंतिक सान; विवाह-व्यवस्था; स्त्रियाँ॥ 


इन भारतीय आरयों का जीवन कसा था! ? सबसे पहले तो इनके' जीवन का आधार 
था युद्ध और लट-मार, फिर ये पशु-पालन, खेती-वारी और छोटे-मोटे उद्योग-धन्धों में 
व्यस्त हुए । भारतीय आये पशृ-पालन का कार्य करते थे और आरम्भ में गाय को पवित्र 
नहीं मानते थे तथा जब सम्भव होता था तव गो-मांस का भक्षण भी करते थे छेकिन मांस- 
भक्षण के पूर्व देवताओं को उसका भोग लगाना नहीं भूलते थे । स्वयं बुद्ध की मृत्यु सुबर 
के मांस की दावत खाने के वाद हुई थी । वे जी की भी खेती करते थे लेकिन वेदिक युग में 
उन्हें चावल का ज्ञान नहीं हो सका था । प्रत्येक जनपद या ग्राम समाज में जितने परिवार 
होते थे उनके बीच खेत बाँट दिये जाते थे और उन्तकी सिंचाई की व्यवस्था सामूहिक रूप 
से होती थी। किसी बाहरी व्यक्ति के हाथ भूमि वेची नहीं जा सकती थी और 
परिवार के पुरुष उत्तराधिकारियों को ही भूमि का उत्तराधिकार प्राप्त होता था। अवबि- 
कांश व्यक्ति स्वयं अपनी ही भूमि पर खेती करते थे, क्योंकि आये किसी की मजदूरी 
करता अपमानजनक मानते थे । उस समय ने तो जमींदार थे और न गरीब किसान, 
अमीर थे और न गरीब । ऋणरों में स्वतस्त्र कारीगर दस्तकारी के कामों में व्यस्त रहते 
थे। इन कारीगरों और इनके यहाँ काम सीखने वाले नौसिखुओं ने अपने पेशे के आधार पर 
अपने संगठन वना रखे थे, जैसे लोहार, वढ़ई, संगतरास, चमड़े का काम करने वाले, हाथी 
दाँत की वस्तुएँ वनाने वाले, डलिया बनाने वाले, मकानों को रँंगने और सजाने का काम 
करने वाले, कुम्हार, रंगरेज, मछए, मल्लाह, शिकारी और बहेलिए, कसाई, हलवाई, 
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नाई, मालिश करने वाले, माली, रसोइये आदि-आदि | एक तरह का पेश करने वाले 
लोग अपने झगड़े आपस में दी तय किया 'करते थे ।-वस्तुओं कै मूल्य का निर्धारण हमारी 
तरह वस्तु की माँग को देख कर नहीं किया जाता था बल्कि ग्राहक की क्रय शक्ति को 
देख कर किया जाता था। बसे, राज महल में एक विज्येष अधिकारी वस्तुओं का दाम निश्चित 
करता था, उनकी परीक्षा करता था और निर्माताओं को आवश्यक आदेश दिया करता था । 
घोड़े और दो पहिये की गाड़ी यात्रा और माल ढोने के काम में जाती थी। सीमाओं 
पर चुंगी वसूली जाती थी और व्यापारियों को मांग में डाकुओं का मकांबला भी करना 
पड़ता था.। नेदी और समुद्र के मार्ग से माल के परिवहन को अधिक विकास हुआ था । 
४६० वर्ष ई० पु०- के लगभग छोटी-छोटी पालों और सैकड़ों डाँडों से चलने वाले जहाज 
मैसोपोटामिया, अरब और मिस्र को कई प्रकार की भारतीय वस्तुएँ पंहुँचाया करते थे 
जैसे इत्र-फुलेल, मसाले, सूती और रेशमी कपड़े, शाल-दुशाले, मोती और कीमती 
जवाहरात, आवनूस की छकड़ी और कीमती पत्थर तथा चाँदी और सोने की जरीदार 
वस्तुएँ आदि-आदि । | | | 
व्यापार वाणिज्य में विनिमय के कई प्रकार के साधनों का प्रयोगं होता था-- 
भवेश्षियों को मृद्रा की तरह काम में छाया जाता था और गायें देकर द्ुलहनें खरीदी जोती 
रे, आद में काबो के भारी सिक्के भरी काय में आने तगें, केकित इनका अचलन सिजी 
स्तर पर ही था। घन को घर में ही छिपा कर रखा जाता था, या जमीन में गाड़ दिया 
जाता था अथवा किसी मित्र के यहाँ जमा कर दिया जाता था। बाद में ब॒द्ध के युग में 
ऋण प्रथा की भी शुरुआत हुई। विभिन्न नगरों में ऐसे पहाजन- पाये जाते थे जो 
हुन्डियाँ जारी करते थे और ब्याज पर घन दिया करते थे | व्याज की दर अठारह 
प्रतिशत तक थी । जुए का प्रचलन भी था और कई जगह जो स्वयं राजा अपनी प्रजा 
के लिए जुए. के अड्डों की स्थापना करता था तथा जुए में प्राप्त होने वाले धन का एक 
अंश सरकारी खजाने में चला जाता था।। ,.. : रिया हे 
.. व्यापारिक नैतिकता का स्तर काफी ऊँचो थां। होमर कालीन यूनान की भाँति 
वेदिक भारत के राजा गण भी कभी-कभी पड़ोसियों के मवेशी हका लाते थे लेकिन सिकन्दर 
के अभियानों का इतिहास लिखने वाले एक यूवानी इतिहासकार ने हिन्दुओं के बारे में 
लिखा है, “ये लोग बड़े ईमानदार होते हैं और इन्हें मुकदमेवाजी की चंहुत कम-जरूरत 
पड़ती है। थे अपने घरों में ताले लगाना जरूरी नहीं समभते और आपस के समभौतों 
को वरावर निभाते हैं तथा इसके लिए लिखा-पढ़ी की आवश्यकता नहीं होती ।” 
ऋगवेद में माता और बहन से विवाह, व्यभिचार, वेश्यावृत्ति और गर्भपात का उल्लेख 
मिलता है तथा समलिंगी मैथुन के भी कुछ प्रमाण मिलते हैं। परन्तु वेदों और रामायण 
तथा महाभारत जैसे महाकाव्यों के माध्यम से हमें उस युग के जीवन का जो परिचय 
प्राप्त होता है, उससे पता चलता है कि उस समय यौन सम्बत्धों और पारिवारिक जीवन 
का स्तर बहुत ही ऊँचा और आदशे था । ' 
. - विवाह आम तौर से दुलहिन को जबरदस्ती भगा कर या उसको, खरीद कर किया 
ज़ाता था और लड़के, लड़की की सहमति से होने वाला विवाह साधारण कोटि का माना 
ज़ाता था.। स्वयं स्त्रियाँ भी अपने लिए यह एक गवे की वात समभती थीं कि कोई उचित 
मुल्य देकर उन्हें खरीद ले जाये या चुरा लाये । वहु पत्नी विवाह का भी प्रचलन था 
जीर उच्च वर्ग के लोगों में इसे प्रोत्साहित भी किया जाता था ।' एक से अधिके पत्तियों 
को पालना सम्मान सूचक समझा जाता था.। द्रौपदी की कथा से, जिसने एक साथ पाँच 
भाइयों से विवाह किया था, यह पता चलता है कि वीरगाथा कांल में बहुपत्ति भ्रथा का भी 
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प्रचलन था जिसमें एक स्त्री का विवाह कई पुरुषों से आम तौर से कई भाइयों के साथ 
हुआ करता था। बहु-पति प्रथा सन्‌ १८५९ तक श्री रुका या सीलोन में अचलित थी 
और तिब्बत के कई पहाड़ी गाँवों में आज तक इसके कुछ अवशेष पाये जाते हैं। आये 
परिवार पितृ प्रवाव होता था और पुरुष को इसका पुरा अधिकार प्राप्त था कि बह 
चाहे तो अपनी पत्नियों को और बच्चों को दूसरे के हाथ बच दे |... 

* « इतना होने पर भी भारत में वे-देक काल में स्त्रियों को वाद के यूग की अपेक्षा 
कहीं गधिक स्वतन्त्रता प्राप्त थी। विवाह के विभिन्न प्रकारों से भले डी ऐसा प्रतीत 
नहोता हो लेकिन उस काल की स्त्रियों को अपने जीवनसाथी के चुनाव की काफी 
सुविधा प्राप्त थी । स्त्रियाँ सहभोज और सामूहिक नत्यों में स्वतत्जतापुवंक भाग लेती 
थीं और धार्मिक अनृप्ठानों में पुरुषों के साथ रहती थीं, उन्हें विद्या अध्ययत का अवसर 
प्राप्त था और वे गार्गी की भाँति दार्शनिक वाद-विवादों में भी भाग लिया करती थीं । 
विववाओं के पुनर्विवाह पर कोई रोक नहीं थी। वाद के यूग में स्त्रियाँ धीरे-धीरे अपने 
इन अधिकारों को खोती गयीं, स्त्रियों के लिए वेद का अध्ययन निपिद्ध हो गया, विध- 
वाओं का पुनविवाह बहुत कम हो गया और पर्दा प्रथा की शुरुआत हुई तथा सनीभ्रथा 
जिसका कि वंदिक युग में बिल्कुल प्रचलन नहीं था; बढ़ती गयी । अब तो रामायण की 
सीता ही स्त्रिप्रों के लिए आदक्ष थीं, जजसने विनम्रतापूर्वक पत्ति का अनुसरण किया और 
जो मृत्युप्॑न्त अपने सतोत्व की परीक्षा के लिए सहर्प तयार रहीं । 


५. वेदों का धर्म 


पूर्व वेदिक युग का धर्म; बेदिक देवी-देवता; नैतिक मूल्यों के देवता; सृष्टि 
के आरम्भ की वेदिक कथा; अनेतिकता; अश्वबलि यथा अश्वमेध । 


भारत का सबसे प्राचीन धर्म, जो कि आर्यों के आक्रमण के समय नाग जाति के 
अध्य प्रचलित था और जो आज भी विभिन्न जातियों के छोटे-छोटे सम्प्रदायों में प्रचलित 
है, पशु-पक्षी और गोत्र चिह्न की पूजा का ही एक रूप था जिसमें नदी, पर्वत, वृक्ष और 
अह नक्षत्रों की पूजा होती थी। नाग और सर्प की देवता के रूप में पूजा होती थी । 
वृक्ष पूजा के रूप में बुद्ध के बोधि वृक्ष की पूजा आज भी प्रचलित है। सर्प देव नाग, वानर 
देव हनुमान, वृषभ देव नन्‍्दी का पूजन ऐतिहासिक भारत के धर्म में वरावर प्रचलित रहा 
है। ऐसी मान्यता भी प्रचलित रही है कि वायु में अनेक प्रकार की शुभ और अशुभ 
आत्माएँ पाई जाती हैं और जिनसे मनुष्य प्रभावित होता रहता है। इनके प्रभाव से 
मुक्ति पाने के लिए जंत्र-मंत्र और जादू-शने की भी व्यवस्था हुई | अयर्ववेद में ऐसे अनेक 
मंत्र रुंग्रहीत हैं, जिनका जप पुत्र प्राप्ति, गर्भपात से मृक्ति, दीर्घ जीवन आदि के लिए 
आवश्यक माना गया है तथा जिनके वर पर “दुर्भाग्य से मृक्ति पायी जा सकती है, निद्रा 
लायी जा सकती है और शत्रुओं का नाश किया जा सकता है ।* 

प्रकृति के विभिन्न तत्व और उसकी श्कतियाँ ही वेदों के प्राथमिक देवी-देवता 
थे जो आकाश, सूये, पृथ्वी, अग्नि, प्रकाश, वायू, जल और काम के #ततीक थे। द्योस (यूनावी 
ज्यूस, रोमन जुपितर) पहले केवल आकाश का ही प्रतिनिधि था और संस्कृति शब्द 
“देव” जिसका कि वाद में देवता या अलौकिक शक्ति माना जाने ऊगा, आरम्भ में उसका 
अर्थ केवल “'प्रकाशवान से था। वाद में धीरे-धीरे कवियों ने इन प्राकृतिक वस्तुओं 
को आकार प्रदान करना शुरू किया--आकाश को पिता के रूप में वरुण मान गया और 
धरती को माता के रूप में माना गया और वनस्पति को इन दोनों के सम्मिलन का फल 
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 भाना गंया । वर्षा की परजन्य के रूप में, आग की अग्नि के रूप में, हवों की वायु के रूप! 
में पूजा होने लगी। भंकावात को रुद्र, आँधी को इन्द्र, प्रातः:काल को उपस, फेत में: 

हल से पड़ने वाली धारियों को सीता, सूरज को सूर्य, मित्र या विष्ण माना जाने छगा॥ 

यहाँ तक कि सोम” नामक पौधे को जिसका रस नहें के लिए किसी समय मनृष्य और 
देवताओं द्वारा काम में लाया जाता था और पवित्र माना जाता था अब एक देवता केः 
रूप में पूजित होने गा, जिससे उत्तेजना और प्रेरणा प्राप्त कर मनुष्य आनन्द, ज्ञान 

और दया भाव की प्राप्ति कर सकता था। व्यक्तियों की भाँति राष्ट्रों का आरम्भिक 
युग काव्य के समान सरस होता है और अन्त गद्य के समान नीरस होता है । वस्तुओं की 

मनुष्यों के रूप में कल्पना की जाने छंगती है। गुण वस्तुओं का रूप ले छेते हैं और. 
भावनाएँ देवताओं का रूप ग्रहण कर लेती हैं। जीवनदाता सूर्य को अब पवित्र माना: 
जाने लगा, चमकता हुआ सूर्य वेबस्वत और सब जीवों में जीवन की उत्पत्ति करने वाला 

सुर्य अब अ्जापतति के रूप में पूजा प्राप्त करने रूगा । 


कुछ समय तक अग्नि का वेदिक देवताओं में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान थे 
अग्नि की ज्वाला देवताओं के नाम पर चढ़ाई गई वस्तुओं को घ्‌म्र के रूप में स्वर्ग तक 
पहुँचाती थी, वह आकाश में बिजली बन कर चमकती थी, वही जीवन में गति 
उत्पन्न करती थी। अग्नि के सर्वोपरि होने पर भी देव गण इन्द्र सबसे अधिक लोक प्रिय 
था, उसे आँधबी, तफान और वर्षा का देवता माना जाता था। भारतीय आर्यों के लिए" 
सूर्य से भी आंधक वर्षा का महत्व था इसी लिए उन्होंने इन्द्र को देव गणों में सर्व प्रमुख 
माना है। यगी नहीं यूद्ध के समय इसीलिए उसकी आराबषना की जाती *थी कि वह गाज 
गिरा कर शत्रओं का नाश कर दे । इन्द्र हवरा किया गया वज्रपात सर्ववाशक होता था । 
वेदों में इन्द्र को कृष्ण का शत्रु माना गया है। यहाँ तक कि विष्ण या सूर्य को इन्द्र के . 
बाद स्थ'न दिया गया हैं यद्यपि बाद में विष्ण का स्थान देवगणों में सर्वोपरि हो गया 
और कृष्ण को उनका अवतार माना गया। इस प्रकार वेदों में हम धर्म को विकसित 
होते हुए और एक निश्चित रूप ग्रहण करते देखते हैं । वेदों में हम पशु- पक्षी की पूजा 
से लेकर देव गणों के दार्शनिक रूप तथा अथवंबेद के अन्यविद्वास से लेकर उपनियदों के' 
आध्यात्मिक दर्शन तक का क्रमिक विकास पाते हैं। 


इन देवताओं की कल्पना मनुष्य के रूप में की गई है, वे मनुष्य की ही भाँति जीवन+ . 
यापन करते हैं और राग-द्वेप से भी प्रभावित होते हैं । उनमें से कुछ ने वेदिक युग के 
अन्तिम चरण में काफी महत्व प्राप्त कर लिया था । पहले वरुण की कल्पना केवल विशाल 
आकाश के रूप में की गई थी लेकिच बाद में उसके आराधकों ने उसे वेदों के एक आदशे 
देवता का स्वरूप प्रदान किया जो कि सूर्य रूपी अपने विशारू नेत्र से संसार की देख- 
भाल करता है, दृष्टों को दंड देता है और सज्जनों को पुरस्कृत करता हैं और अपनी 
शरण में आने वालों के अपराधों को क्षमा कर देता हैं। इस प्रकार।वरुण को “ऋतु” ' 
या शाश्वत,नियम का रक्षक और पालक माना गया है। इस शाइवत नियम के आधार 
पर आकाश में तारा मण्डल का संचालन होता हैं और संसार की सभी वस्तुओं का निय- 
मन होता है। ः 


जब देवत्ताओं की संख्या बढ़ गई तो यह प्रश्त उठा कि उनमें से किसने संसार की 
सृष्टि की | सृष्टि का श्रेय कभी अग्नि को कभी इन्द्र और कभी सोम को और कभी 
प्रजापति को दिया जाने छगा । एक उपनिषद्‌ में सृष्टि के निर्माता की कल्पना एक अदम्य 
शवित के रूप में की गई है--- 
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आरम्भ में उसे सुख नहीं था, चुँकि वह अकेला था इसलिए सुखी नहीं था, उसे 
अपने जैसे ही एक अन्य की इच्छा थी । एक आलिगनवद़ स्त्री, पुरुष के रूप में वह अकेछा 
था अन्त में उसने अपने आप को दो भागों में विभवत किया। इस प्रकार पत्ति और पत्नी 
की सुष्टि हुई, उनके सम्मिलन से ही मनुष्यों की उत्पत्ति हुई | पत्नी ने सोचा कि उसने 
स्वयं ही मुर्भे उत्पन्न किया हैं और वह स्वयं ही किस प्रकार मुझसे संभोग करता है इस 
. लिए उसने अपने आपको छिपा लिया और एक गाय का रूप घारण किया, इस पर उसने 
भी साँड का रूप घरा और इस प्रकार मवेशियों की उत्पत्ति हुई फिर वह घोड़ी वी और 
बाद में गदही वनी और उसने भी घोड़े और गदहे का रूप धारण किया इस प्रकार सव 
पशुओं की सष्टि हुईं |” 
इस प्रकार एकेश्वरवाद और  पुनर्जन्म का सिद्धान्त (विकसित हुआ--थह माना 
गया कि सृष्टिकर्ता और उसकी सुषष्ट में कोई अन्तर नहीं है, दोनों एक ही हैं। समस्त 
वस्तुएँ और जीवन के समस्त रूप मूल-झूप से एक ही हैं । इस विचार ने उपनिपदों में 
एक निश्चित रूप ग्रहण किया लेकिन वेदिक युग में इसे विशेष समर्थन प्राप्त नहीं हो 
« सका । पुनर्जन्म के स्थान पर भारतीय आर्य भी फारस के आर्यों की भाँति व्यक्तिगत 
' अमरता के सिद्धान्त में विश्वास करते थे । मत्यु के बाद आत्मा या तो नरक में हमेशा 
: दण्ड भोगती रहती थी या स्वर्ग में शाश्वत सुख का उपभोग करती थी। लेकिन कढो- 
. पनिषद्‌ में यह कहा गया हैं कि “अन्न की भाँति मनुष्य भी नप्ट हो जाता है और फिर 
अन्न की ही भाँति उत्पन्न होता है। 
| जहाँ तक हमें पता चल सका है ऐसा लगता है कि वेदिक धर्म में न तो मन्दिर थे 
और न मृंतियाँ ही थीं। जोरोस्त्रीय फारस की भाँति भारत में भी यज्ञ और बलिदान 
के लिए वेदियों का निर्माण किया जाता था और पवित्र अग्नि की सहायता से ह॒विष स्वर्ग 
तक पहुँचता था जसा कि प्रत्येक सम्यता के आरम्भ काल में हुआ है। यहाँ भी नर-वलि के 
कुछ प्रमाण मिलते हैं लेकिन उनकी संख्या बहुत कम । फारस की भाँति यहाँ भी कभी+ 
कभी देवताओं के लिए वलि के रूप में घोड़े को यज्ञ में जलाया जाता था जंसा कि श्री 
आर» सी० दत्त ने अपनी पुस्तक में लिखा है कि इस युग की एक विचित्र प्रथा यह थी कि 
अश्वमेघ” के समय जब घोड़े को वलि चढ़ा दिया जाता था तो ऐसा लगता है कि रानी 
! को उस पवित्र घोड़े के साथ संभोग करना पड़ता था। यज्ञ में सोमरस और घत का 
हवन किया जाता था। यज्ञ तथा अन्य कठिन अनुष्ठानों के लिए पुरोहितों की सहायता 
लेनी पड़ती थी और इसके लिए पुरोहितगण पारितोषिक की माँग करते थे, यहाँ तक कि 
पुरोहित देवताओं के पहले अपना पारितोषिक यजमान से वसुरू कर लेते थे। ब्राह्मणों 
ने विभिन्न प्रकार के पृजा-पाठ के लिए विभिन्न प्रकार के पारिश्रमिक निश्चित कर दिये 
थे--उन्होंने तय कर दिया था कि कितनी गायें या कितने घोड़े अथवा कितने सोने का दान 
किस कार्य के लिए आवश्यक है। सोना पुरोहितों और देवताओं दोनों ही को विशेष 
प्रिय था। ब्राह्मण ग्रन्थों में, जिनकी रचना, ब्राह्मणों द्वरा की गयी है, पुरोहितों से 
कहा गया है कि अगर यजमान जितनी दक्षिणा देनी चाहिए उतनी नहीं देता है तो पुजा- 
पाठ में इस तरह का अन्तर कर देना चाहिये कि उसको छाभ होने के बजाय उल्ठे हानि 
हो। यही चहीं जीवन के प्रत्येक विशेष जवसर पर होने वाले आवश्यक संस्कारों के 
विधि-विघान भी निश्चित किए गए, जिन्हें सम्पन्न कराने के लिए ब्राह्मण पुरोहितों की 
सहायता लेवा आवश्यक था। इस प्रकार धीरे-बीरे ब्राह्मण एक विशद्येपाधिकार प्राप्त 
जाति के रूप में शक्तिशाली होते गये और भारत के मानसिक तथा आध्यात्मिक जीवन 
पर हमेशा के लिए उनका एकाधिपत्य स्थापित हो गया । 


२० / झम्यता को कहानी - 
7 ६, वेद : साहित्य के रूप में 
संस्कृति भाषा और. अंग्रेजी; लिपि; चार वेद; ऋग्नेद । 


भारतीय जआार्यों की भाषा संस्क्ृत हमारे लिए विशेष रूप से जानकारी प्राप्त 
करने की वस्तु है क्योंकि यह हिंद-यरोपीय भाषाओं के गृट! की 'सबसे प्राचीव 
भाषाओं में से एक है और अंग्रेजी भी इप्ती गुट से सम्बन्धित है |. संस्कृत, यूनावी, 
ले-टच और अंग्रेजी में कई वातों की समानता है जैसे अंक, संख्या, पारिवारिक सम्बन्ध 
सूचक शब्द आदि आददे कई माने में एक जेसे ही हैं।' यह बिलकुल असम्भव प्रतीत 
होता है कि यह प्राचीन भाषा, जिसके वारे में सर विलियम जोन्स का कहना है कि “यह 
यूनावी की अपेक्षा अवेक पूर्ण, लू.टेत से अधिक भरी-पुरी और दोनों से अधिक मँजी 
हुई भाषा है, आर्य आक्रमणकारियों की वोलचाल की भाषा थी । वह बोली वास्तव 
में कैसे थी, यह वो हमें पता नहीं छेकिन इतना हम अनुमान कर सकते हैं कि उसका 
उस प्राचीन फारसी बोली से बहुत निकट का सम्बन्ध था, जिसमें आवेस्ता' की रचना 
हुई थी । वेदों तथा महाकाव्यों को संस्कृत एक अत्यन्त परिमारजित और 'क्छासिकल' 
भाषा है, जिसका प्रयोग विद्वानों, पंडितों और पुरोहितों हारा किया जांता था-- 
'संस्कृत' शब्द का अर्ये है 'शुद्ध, पवित्र और सुरचित |” बेदिक युग में आम जनता की 
कोई एक भाषा नहीं, बल्कि अनेक भाषाएँ थीं। भारत में कभी भी सब की एक भाषा 
नहीं रही । 

वेदों में इस वात का कोई संकेत नहीं मिलता कि उनके रचयिताओं को लिखने का 
ज्ञान भी था। वह तो कहीं ईसा पूर्व आठवीं या नवीं शताब्दी में| हिन्दू--या सम्भवत्तः 
द्रविड---व्यापारी पदिचिमी एशिया से एक सेमिटिक लिपि अपने साथ लाबे, जो कि फिती- 
शियाई लिपि से मिलती-जुलती थी और इसी लिपि से, जो कि ब्राह्म लिपि" कहलायी, 
भारत की बाद की सभी लिपियों का विकास हुआ । लगता है कि सदियों तक व्यापारिक 
और प्रशासकीय उद्देश्यों से ही लेखन का उपभोग होता था, और साहित्य के लिए इसके 
उपयोग की कल्पना नहीं की गयी थी | एक तरह से कहा , जा सकता है कि लेखन- 
कला का विकास पण्डितों ने वहीं, बल्कि व्यापारियों ने किया । यहाँ तक कि बौद्ध धर्म 
के सिद्धान्तों को भी ईसा पूर्व तीसरी शताब्दी के पहले लिपिवद्ध नहीं किया जा सका। 
भारत में जो सबसे प्राचीन लेख मिले हैं, वे अशोक के शिलालेखों में ही मिले हैं । हमें 
सदिद्रों से छिखी हुई या छपी हुई वस्तुओं को पढ़कर याद रखने की आदत पड़ गयी है, 
इसलिए हमें यह जान कर आश्चर्य होता है कि भारत के लोग लिखना सीख लेने के वाद 
भी बहुत दिनों तक अपने इतिहास और साहित्य को जवानी रटकर ही याद रखा करते 
थे । वेदों और महाकाव्यों को इसी प्रकार पीढ़ी दर पीढ़ी कंठस्थ करके सुरक्षित रखा 
गया । लेखन-कार्य के प्रति इसी उपेक्षा भाव के कारण प्राचीन भारत के वारे में हमें 
बहुत कम जानकारी प्राप्त हो सकी है। " 

आदिकालीन भारत के बारे में हमारा सारा ज्ञान जिन वेदों पर आधारित है, वे . 


* अंग्रेजी--वन, टू, थ्री,, फोर, फाइव; संस्कृत--एक, द्वि,- त्रि, चतुर, पंच; 
लेटिन ( या छातानी)--पूवस, डुओ, जेस, क्वात्र, विवन्‍्के; यूनानी ( ग्रीक)--हेडस, 
पुओ, त्रिजा, तेतांरा, पेन्ते । अंग्रेजी--ऐम, आर्ट, इज्चे, संसक्ता--ओस्मि, आसि, जास्ति) 
लेटिन--समस, एस, एस्त; यूनांनी--ईसो, एई, एस्ती । | 
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वास्तव में क्या हैं? वेद' शब्द का अर्थ होंता है. ज्ञान ।' इस प्रकार वेद ग्रेंथ का अर्थ 
है, ज्ञान का ग्रंथ । वेदों के अन्तर्गत हिन्दू लोग (अर्थात्‌ भारतीय) प्राचीन काल के अपने 
समस्त धार्मिक रूप से पवित्र साहित्य को सम्मिलित मानते हैं, ठीक उसी प्रकार जिस 
प्रकार कि बाइविल' कोई एक पुस्तक नहीं वल्कि साहित्य है। किसी समय में अनेक 
वेद प्रचलित थे, जिनमें से केवल चार अब उपलब्ध हैं--ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद और 
अथर्ववेद । इनमें से प्रत्येक वेद चार भागों में विभकत है--मंत्र, ब्राह्मण, आरण्यक और 


' उपनिपद ।* 


इत चार में से केवल एक वेद का धर्म, दर्शन या कर्म काण्ड के वजाय साहित्य 
से सम्बन्ध है। ऋ/ःवेद' एक प्रकार का धार्मिक संकलन है, जिसमें १०२८ ऋतचाएँ 
संग्रहीत हैं। इन ऋचाओं में उन्त वस्तुओं की प्रार्थना या प्रशंसा की गयी है, जिनकी 
भारतीय आर्य पूजा किया करते थे--जंसे, सूर्य, चन्द्र, आकाश, ग्रह-लक्षत्र, वायु, वर्षा, 
अग्नि, प्रभात, पृथ्वी आदि ।* इनमें से अधिकांश में गौ, बेल, फलल और दीघ जीवन 


. आदि के लिए सीधे-सीधे प्रार्थना की गयी है; इनमें से कुछ ही ऐसी ऋचाएँ हैं, जो 
: साहित्य के स्तर तक उठ पायी हैं। इनमें से कुछ तो बड़ी कलापूर्ण और सुन्दर बन पड़ी 


, हैं तथा कुछ में स्वयं स्फूर्ति काव्य है, जिसमें वाल सुलभ जिज्ञासा और जाइचर्य को अभि- 


व्यक्ति प्राप्त हुई है। एक में आइचय अकट किया गया है कि लाल रंग की गाय से सफंद 
दूध प्राप्त होता है तथा दूसरी में इस वात्त पर अचरज प्रकट किया गया है कि जब सूर्य 
अस्त होते समय आसमान से उतरने लगता है तो पृथ्वी पर क्यों वहीं आ गिरता। 
एक अन्य ऋचा में यह प्रश्न पूछा गया है कि सभी नादेथों का जरू सागर में गरता 
है, लेकिन सागर कभी पूरा भर क्यों नही पाता ।” अन्य एक ऋचा मरासेया के रूप में 
है, जिसमें रणक्षेत्र में मारे गये एक बन्धु का वर्णन है : 


' यूनानी ओइंदाँ, लूेटिन, विदिओ, जर्मन वीज़, अंग्रेजी विद और 
विज़्(द़म 

* बेदों के इस विभाजन के अलावा अन्य कई विभाजन भी संभव हैं। ब्राह्मण 
और उपनिषद्‌” के उच्च भाष्यों के अलावा, जिन्हें “दिव्य प्रेरणा से प्रसुत” माना जाता 
है, हिन्दू विद्वान बेदों सें उन सुन्नों की गणना करते हैं, जिनमें सूत्र या संक्षिप्त रूप सें 
भाष्य किया गया है। इनसें से कई तो इतने संक्षिप्त हैँ कि उनका सही अर्थ निकालना 
कठिन है। शायद इनकी रचना उन छात्रों के लिए की गयी थी, जिन्हें सब कुछ कंठस्थ 
करना पड़ता था। 


बेदों के इस काव्य, दर्शन और कर्मकांड के विस्तृत साहित्य के रचयिताओं और 
उनके काल के बारे में फिसो को कुछ भी पता नहीं । धर्म भीरु हिन्दुओं का मत हे कि 
इनका प्रत्येक शब्द ईइवर की प्रेरणा से प्रसुत है और इस सारे साहित्य को स्वयं ब्रह्मा 
ते अपने हाथ से सोने के पन्नों पर लिखा है और इस मत का आंसानों से खंडन संभव 
नहीं है। स्वदेश-प्रेम और देश-गोरव की भावना से प्रेरित अनेक भारतीय विद्वानों 
का मत है कि प्राचोनतम ऋचाओं की रचना ६००० से १००० बर्य ई० पु० में हुई 
होगी। इस संपूर्ण साहित्य का संकलन और संयोजन संभवतः १००० से ५०० चर्ष 
ई० पु० के आस-पास हुआ होगा। 

* साधारणतया इनकी रचना चार पक्तियों के पदों में हुई है ॥ पत्येंक पक्षित सें 
५, ८, ११ या १२ शब्द या शब्दांश होते हैं । 


२२/ सस्यता की . कहानी 


मृतक के हाथ से मैं उस घनुष को ग्रहण करता हूँ, जिसे वह घारण किया 
करता था। 


यह घनुष हमें राज्य, शक्ति और गौरव प्रदान करे ! 
तुम वहाँ से और हम यहाँ से शत्रुओं के प्रत्येक आक्रमण का दमन करेंगे। 
हे बन्दु, माता पृथ्वी तुम्हें शरण दे और अपनी उन जंसी गोद में तुम्हें सुरक्षित 


ओ घरित्री, मार्ग दो ! हमारे वन्धु का स्वागत करो ! 

माता अपने आँचल में बालक को जसे छिपा लेती है उसी भाँति 

है धरती माता, हमारे इस वन्धु को शरण दो ! 

एक अन्य काव्य में (ऋग्वेद १०-१० ) मनुष्य जाति के आदि माता-पिता, जो कि 
आपस में एक दूसरे के भाई-बहन हैं, यम और यमी का संवाद दिया गया है। यमी 
अपने भाई यम को अपने साथ संभोग के लिए आमंत्रित करती है और कहती है कि 
बह ऐसा केवल इसलिए करना चाहती है कि जाति की संख्या में वृद्धि हो सके और 
चंश-परम्परा जारी रहे । यम नेतिकता के उच्च आद्शों के नाम पर उसका विरोध 
करता है। वह उसे आकर्षित करने का हर संभव प्रयास करती है और “अन्त में अपने 
अन्तिम शस्त्र का प्रयोग करती है---उसे पुंसत्वहीन करार देती है। यह कथा अधूरी 
ही है, और आगे क्या होता है, इसका हम केवल अनुमान ही छगा सकते हैं । इतमें संव 
से सुल्दर वह काव्य है, जिसमें सृष्टि के आरम्भ का वर्णन किया गया 


प्रथम था शून्य, जो न हों या और ना । 
ऊपर न आकाश था और न स्वग। 
फिर सब कुछ किससे मंडित था ? किससे आवेष्ठित था * 
क्या सववत्र जल हरी जल था---अपार-जल ? 
तब न मृत्यु थी और न अमरता, न दिन था और न थी रात्रि । 
तब केवल वह था, अकेला प्रभ था; 
और दूसरा न था कोई। 
सर्वत्र अंधकार था, सब कुछ अंघकाराच्छन्न था। 
तभी वह बीज जो आवरण में बन्द था, उष्णता पा फूट पड़ा--- 
और यों प्रकृति का पदार्पण हुआ । 
और तब उस पर प्रेम और नव वसन्‍्त का आगमन हुआ । 
कवियों से इसका भेद छिया न रह सका, 
तथा रचित और अरचित वस्तुओं का आपस का संवन्ध स्पष्ट हुआ | 
यह स्फूलिंग कहाँ से आया--पृथ्वी से या आकाश से ? 
और तब बीज बोये गये और शक्तियों ने जन्म लिया-- 
धरती पर प्रकृति और गगन में शक्ति का उदय हुआ---- 
भरा यह रहस्य कौन जान पाया है ? यहाँ कौन वता सकता है कि 
यह नाना रूपी सृष्टि कहाँ से और कंसे उत्पन्न हुई ? 
स्वयं देवतागण बाद में पघारे। 
क्या सृष्टि की रचना उस परम शक्तिवान्‌ की इच्छा से हुई है ? 
यह तो वही जानता है, या हो सकता है कि उसे भी कुछ पता न हो ! 


इस समस्या का हल ढूंढ़ने का काम उपनिषदुकारों ने सम्भाला | उन्होंने उप« 


भारतीय संस्कृति के मूलाधघार / २३ 


शोकत संकेतों के आधार पर विचार आरम्भ. किया और इस प्रयास. में एक ऐसे दर्शन 
की रचना की जो सम्भवतः हिन्दू दर्शन की सर्वेश्रेष्ठ. कृति है। 


७. उपनिषदों का दहन 


उपनिषदों के रचयिता; उन्तका सिद्धान्त; व॒द्धि बनाम अन्तस्वेतना; आत्मा; 
ब्ाह्मणवर्ग; ईइ्वर की कल्पना; सुक्ति; उपनिषदों का प्रभाव; ब्रह्म के सम्बन्ध 
सें इमरस के विचार । 


जमेन दाशेनिक शोपेनहावर ने एक जगह कहा है---'संसार भर में उपनियदों 
के समान प्रेरणाप्रद ग्रन्थ और कोई नहीं है | उपनिषदों से मे जीवन में बड़ी शान्ति 
मिली है और इन्हों के कारण म्‌ भे मत्यु में भी शान्ति मिलेगी ताह-होतेप की नेतिक शिक्षाओं 
को छोड़ कर उपनिपद्‌ ही दर्शन और भनो-विज्ञान के संसार में प्राचीनतम ग्रन्थ हैं। 
इनमें बड़ी आइचयेजनक सुक्षमता और गम्भीरता तथा घेर्म के साथ जीवन और जगत 
तथा मानव मन की गहराइयों को समभने का तथा उनके आपस के सम्बंधों के विश्लेषण 
का प्रयास किया गया है। प्राचीनता की दृष्टि से उपनियद्‌ डोमर के समाच डी प्राचीन 
हैं और आध नकता में वे महान्‌ जमंन दाशनक क्रांत के सिद्धान्तों की वरावरी करते हैं । 

उपनिषद शब्द दो शब्दों के मेल से बना है उप” अर्यात्‌ समीप और “पद” 
अर्थात्‌ बेठना । प्राचीन काल में गुरु अपने सबसे योग्य और प्रिय शिष्यों को अपने पास 
विठाकर ज्ञान का रहस्य समभाया करते थे । उपनिषदों में इस प्रकार के १०८ उपदेश 
संग्रहीत हैं, जोकि ८०० से ५०० वर्ष ई० पू० के लगभग सन्त महात्माओं और विद्वानों 
द्वारा समय-समय पर दिये गए थे । इनमें दशन के किसी सुनियोजित सिद्धान्त का प्रति- 
पादन करने के बजाय अनेक व्यवितग्रों के अपने निजी मतों का प्रतिपादद और उनकी 
व्याख्या की गई है । ये व्यवित ऐसे थे जो तव तक दशेन और धर्म में कोई अंतर नहीं कर 
पाये थ। इनमें कई जगह विरोधाभास स्पष्टरूप से लक्षित होता है तथा कई निरर्थक 
बातों का भी समावेश हुआ है । इनमें कभी तो हमें मात्र दा्श नक दब्दाडम्बर मिलता है 
और कभी ऐसे दार्शनक विचार मिलते हैं जो दर्शव के इतिहास में अपनी गम्भीरता और 
गहनता की दुष्ष्ट से अद्वितीय हैं । 

हमें अनेक उपनिषद्कारों के नाम ज्ञात हैं लेकित उनके जीवन के बारे में हमें उद 
थोड़े बहुत तथ्यों के अछावा और कुछ भी ज्ञात नहीं है जोकि उन्होंने अपने प्रवचन के 
दौरान में यदा-कदा व्यक्त किए हैं। उपनिबद्कारों में सर्वे प्रमूख हैं, याज्ञवल्कय और 
गार्गी जिन्हें कि संसार के प्राचीनतम दाश नेक इोने का सम्मान आप्त है। इन दोनों में 
से याज्ञवल्क्य का स्वर काफी तीखा और ओजस्वी है, उनके .समसामयिक विद्वान उन्हें 
बहुत नीची नजर से देखते थे और उनका विश्वास नहीं कर पाते थे, लेकिन बाद की 
पीढ़ियों ने उनके सिद्धान्त को इतना अधिक अपनाया कि किसी के लिए भी उसको चुनौती 
देना सम्भव नहीं रह गया । याज्ञवल्कय ने स्वयं ही लिखा है कि किस तरह उन्होंने संन्यास 
ग्रहण करने के उद्देश्य से अपन्ती दो पत्नियों को त्यागने का प्रयास किया था। उनकी 
पत्नियों में से एक मंत्रेयी उनसे प्रार्थना करती है कि वे उसे न त्यागें और अपने साथ ही 
ले चले। मंत्रेपरी की इस प्रार्यना में हमें उस गम्भीरता और भावुकता का एक परिचय 
मिलता है जोकि भारत में घर्म और दशेन की सेवा में अपना जीवन अपित कर देने नाछे 
व्यक्तितयों में हजारों व तक पायी जाती रही है 

“और तब याज्ञवल्क्य ने संन्यास ग्रहण करने का निरचय किया | उन्होंने अपनी 


ए४ / सस्यता की कहानों . 


पत्नी से कहा--मेत्रेयी, सुनो ! अब मैं संन्यास ग्रहण कर एक स्थान से दूसरे स्थान 
अमण करना चाहता हूँ, लाओ मैं तुम्हारे और कात्यायनी के लिए सारी व्यवस्था कर 
जाऊें ।” 
मैत्रेयी बोली---“हे देव, यदि आप संसार भर की घन सम्पदा भी मुझे सौंप दें तो 
क्या इससे में अमरता प्राप्त कर सकूंगी ?” े ' 
याज्ञवल्क्य वोले--“नहीं, नहीं ! वन सम्पदा से अमरता की आशा नहीं की जा 
सकती ।” का 
इस पर मंत्रेयी ने कहा--त्तो फिर मुझे बताइये कि उस वस्तु को लेकर मैं क्या 
करूँगी जिससे कि मूक अमरता प्राप्त नहों हो सकती ? इसलिए हे देव मुझे आप अपना 
ज्ञान प्रदान कीजिय । 
उप निषदों में इस संसार के रहस्यों का हल ढूँड़ने का प्रयास किया गया है, “हमारा 
जन्म कहाँ से हुआ है, हम कंसे जी वित रहते हैं, और मृत्यु के बाद हम कहाँ जाते हैं ?” 
हे देव आप, जिन्हें कि ब्रह्म ज्ञान प्राप्त है, बताइग्रे कि हमारे जीवन का संचालन और 
अनुशासन कौन करता है. ... . क्या यह कार्य समय अथवा प्रकृति, या आवश्यकता; 
अयवा संथोग, या सुष्टि के मूल तत्वों, अथवा उसके द्वारा सपना होता है जो कि “पुरुष 
कहलाता है, और जो सर्वोपरि है ? “भारत में ऐसे जिज्ञासुओं की संख्या अन्यत्र से अधिक 
रही है जो कि धन सम्पत्ति के बजाय अपने प्रश्नों का उत्तर प्राप्त करने के लिए विशेष 
उत्सुक रहे हैं। “मेत्रेपोपनित्रद्‌” में हमें एक राजा की कथा मिलती है जो तत्व-शान 
प्राप्त करने के लिए अपना राज-पाट छोड़ कर जंगल में चछा जाता है। जब राजा एक 
हजार दिल तक तप कर चुका तो एक ज्ञानी महात्मा उसके पास आये। राजा ने उनसे कहा-- 
“हे महात्मन्‌, आप सृष्टि का रहस्य जानते हैं, कृपया मु्े भी इसका उपदेश दीजिये ।* 
उस साधु ने राजा से कहा कि इस इच्छा को त्याग कर और जो कुछ चाहो माँग लो । 
लेकिन राजा अपने हठ पर अड़ा रहा और मनुष्य जीवन की निस्सारता और असुन्दरता 
के वारे में विस्तार से कहने लूगा, वह बोला-- हे महात्मन्‌ इस निस्सार शरीर में, इस 
दुर्गन्‍्धपूर्ण शरीर में जो कि रक्त, मांस, मज्जा, अस्थि, चर्म, मल-मूत्र, वायू, थूक, वल- 
गम आदि पदार्थों से बने इस शरीर में किसी सुखभोग की कामना किस प्रकार की जा 
सकती है ? इस शरीर में जो कि काम, कोध, लोभ, इच्छा, राग, द्वेष, भय, जुगृप्सा, 
प्रिय से विछोह, अप्रिय से मिलन, भूख, प्यास, मूढ़ता, दुख, रोग और मृत्यु आदि से सदा, 
प्रभावित रहता है भछा किसी सुख भोग की कामना कंसे की जा सकती है ? और जब 
हम देखते. हैं कि यह संसार इन कीड़ें-मकोड़ों, इद कीट-पतंगों, और इन भाड़भंखाड़ों की. 
भाँति नष्ट होता जा रहा है. ... . यहाँ सागर सूख जाते हैं, पर्वत धँस जाते हैं, महा- 
प्रलुय होता है, ध्रुव तारा भी अपने स्थान से च्यत्त हो' सकता है--ऐसे इस जीवन मरुण 
के संसार में भला कोई व्यवित कंसे किसी सुख भोग की कामना कर सकता है, जब कि 
वह जानता है कि इस असार संसार को भोगने के बाद वार-वार उसे यहाँ आना पड़गा ?”* 
उपनिषदों में जो सव से पहली सीख दी गई है और गुरंगण अपने शिष्यों को वरावर 
जिसका स्मरण कराते रहते हैं, वह यह है कि बुद्धि या ज्ञान की पहुँच सीमित और अपर्याप्त 
है। भला मनुष्य का यह कोमरू मस्तिष्क जो कि गणित के जरा से कठिन प्रइन को हल 
करते थक जाता. है, उस जीवन और जगत के गूढ़ रहस्य को समभने की आशा कंसे कर 
सकता है जिसका कि वह स्वयं एक गृतिशीरू और अस्थाई अंश है ? ऐसा नहीं है कि 
वृद्धि या ज्ञान को निर्ंक माना गया है, उसका अपना एक स्थान स्वीकार किया गया 
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है लेकिन एक अनन्त और शाइवत सत्य के सामने उसकी शक्ति सीमित हो जाती है। 
इस अनन्त और शाश्वत सत्य का ज्ञान प्राप्त करने के लिए हमें अपनी वद्धि और अपने 
मस्तिष्क की क्षमता के अलावा एक अन्य अधिक उचित सावन की आवश्यकता होती है 
इसीलिए कहा गया कि “अध्ययन और पांडित्य से आत्मा या परमात्मा का ज्ञान प्राप्त 
हीं हो सकता | प्रतिभा या पुस्तक-ज्ञान यहाँ काम नहीं दे सकता. . . . . ब्राह्मण को 
चाहिए कि वह पांडित्य को त्याग कर एक शिश् की अवोधता स्वीकार करे ।. . . . . 
उसे चाहिए कि वह शब्दों के जाल में न फंसे, क्योंकि यह केवल चाग्जाल है।” जैसे 
कि बाद के महान्‌ यहूदी दाशनिक स्पिनोजा ने स्वीकार किया है कि आत्म ज्ञान ही उच्च- 
तम ज्ञान है और जेंसा कि बाद में वर्गसाँ ने भी स्वीकार किया, उपनियदों का कहन( है 
की अन्तस्चेतना से ही दिव्य ज्ञान की प्राप्ति सम्भव है ।” ब्रह्म या ईइवर ने मनुष्य 
की ज्ञानेन्द्रियों को ऐसा बनाया है कि उनकी सहायता से बह केवल वाह्य जगत की 
अनृभूतति प्राप्त कर पाता है और अपने अन्दर नहीं देख पाता, केवल कुछ ज्ञानी व्यविति ही 
अम रत्व की इच्छा से, वाह्य जगत के प्रति अपनी आँखें मंद कर अपने अन्तर में देख पाता 
है और आत्म ज्ञान प्राप्त कर पाता है । 


यदि अपने भीतर देखने पर कोई व्यवित वहाँ कुछ भी नहीं पाता है तो इससे केवल 
उसके आत्म-दर्शन की सत्यता ही प्रमा.णत होती है, क्योंकि कोई भी व्य वेत तत्व तक 
अपने भीतर उस शाश्वत सत्य के दर्शन की आग्या नहीं कर सकता जब तक कि वह अपने 
जहं से पूरी तरह मृक्‍्त नदीं हो जाता | उस अनन्त की अनुभूति के लिए यह आवश्यक 
है कि व्यक्ति अपने मन, चचन और कर्म से पाप को दूर कर दे, तथा शरीर और आत्मा की 
अस्थिरता से म॒क्ति प्राप्त कर ले । इसके लिए एक पखवारे के उपवास की विधि बतायी 
गई है, जिसमें जल के अलावा और कोई वस्तु ग्रहण नहीं करनी चाहिये । इस तरह के 
उपवास के बाद ही मन को शांति और स्थिरता प्राप्त होती है, इन्द्रियाँ शुद्ध और शांत 
जाती हैं, आत्मा सव प्रकार की चिन्ताओं से मुक्त होकर स्वयं अपनी अनुभूति में रत हो 
जाती है और उस अनन्त से अपने सहोदरत्व का अनुभव करने लगती है जिसका कि वह 
स्वयं एक अंश मात्र है। अन्त में व्यक्ति का स्व” समाप्त हो जाता है और वह उस 
अनन्त सत्य से एकाकार हो जाता हैं। अन्तरात्मा की अनुभूति का प्रयास करने वाला 
वास्तव में उस दिव्य आत्मा की अनूभूति करना चाहता है और उससे एकाकार होना 
चाहता है जो सभी जीवों का मूल है, जो आदि आत्मा है। जब हम अपने आप को पूरी 
तरह से भुला देते हैं तभी हम उस दिव्य आनन्द की अनुभूति कर पाते हैं जिसे 
ब्रह्मचनन्द कहा जाता है। . 

यह वास्तव में सिद्धि की पहली सीढ़ी हैँ यह ज्ञान कि हमारा स्वत्व वास्तव में 
हमारा शरीर, मन या जहं नहीं है वल्कि हमारे भीतर वास करने वाली आत्मा है; जोकि 
उस निराकार दिव्य आत्मा का एक अंश मात्र है। आत्मा की जनभति के बाद की दूसरी 
सीढ़ी है ब्रह्म की अनुभूति, उस ब्रह्म की अनुभूति जिसके बारे में कहा गया हैं 

“और फिर साकल्य ने पूछा--हे याज्वल्क्य, कुल देवताओं की संख्या कितनी है ? ” 

उन्होंने उत्तर दिया--“उतनी ही संख्या है जितनी का उल्लेख देवताओं की 
वन्दना में किया गया है अर्थात्‌, तीन सो और तीन, या तीन हजार और तीन । 

“हां, लेकिन कुछ देवता कितने हैं ?” 

“त्ंतीस ।” 


२६ / सम्यता कीं कहानी : 


. हां, लेकिन कुछ देवता कितने हैं ?” 
है “छह ॥ 5 ५४ 
“हां, लेकिन कुल देवता कितने हैं ?” 
भ्द्दे हे 
“हां, लेकिन कुल देवता कितने हैं ?” 
“झ्द् । 7 

“हं, याज्ञवल्वय, केकिन वास्तव में कुछ देवता कितने हैं १” 

“केवल एक ।” 

“सिद्धि की तीसरी सीढ़ी सबसे अधिक महत्वपूर्ण है--यह अनुभूति कि आत्मा 
और ब्रह्म एक ही हैं | उपनिषदों में इसी पर विशेष जोर दिया गया है और गुरु बार- 
बार शिष्य को इसका स्मरण कराता रहता है। इसको व्यर्वत करने के लिए एक गुरु ने 
यह दृष्टान्त दिया है : 

“जाओ, एक अन्जीर ले आओ ।” 

“हे गुरुदेव, यह अन्जीर है।” 

“इसको दो भागों में वाँटो |” 

“हे गूरदेव, इसको हमने दो भागों में वॉटा ।” 

“इसके अन्दर तुम क्‍या देखते हो ? 

“हे गुरुदेव, इसमें बड़े सुन्दर बीज हैं । 

“इसमें से हक वीज को दो भागों में वाँटो ।” 

“हे गृढदेव, इसको हमने दो भागों में वॉँटा ।” 

“इसके अन्दर तुम कया देखत्ते हो ?” 

“हे गुरुदेव, इसके अन्दर कुछ भी नहीं है।” मन | 

“डीक है प्रिय शिष्य, इसका मूल तत्व तुम्हें दिखाई नहीं देता--यही वह मूल- 
तत्व होता है जोकि प्रत्येक बीज में होता है और जिसके कारण वृक्ष उत्पन्न होते हैं। 
हे शिष्य, ध्यान दो, यह मूल तत्व ही इस सम्पूर्ण संसार की आत्मा होता हैं । केवछ यही 
आत्मा सत्य है, शाइवत है । 'तत्‌ त्वम्‌ू असि'--बदी तुम हो) हैं स्वेत केतु ।” 

“हे गुरुदेव, मैं इस सम्बन्ध में और ज्ञान चाहता हैं ।” 

“तथा स्तु पं अर 

आत्मा और परमात्मा या ब्रह्म का यह द्ंद्वात्मक सर्वन्ध और उनका संइलेपण 
ही उपनियदों का मूल सन्देश है उनमें अन्य शिक्षाएँ भी दी गई हैं लेकिन वे सब इसी की 
अनुवर्ती हैं । इन उपदेशों में हमें पुनर्जन्म' के सिद्धान्त में विश्वास और वारंबार जन्म 
लेने इस चक्र से मोक्ष की आकांक्षा स्पष्ट रूप से दृष्टिगोचर होती है। विदेह के राजा 
जनक याशवल्क्य से प्रार्यना करते हैं कि वे ऐसा मार्ग बतायें जिससे पुनर्जेन्म के वन्धन 


'पुनर्जन्म का सर्वप्रथम उल्लेख “शतपथ उपनिषद्‌” में मिलता है जिसमें बताया 
गया है कि पापपूर्ण जीवन व्यतीत करने के कारण ही देवगण जीव को बार-बार जन्म 
लेने और बार-बार मरते का दण्ड देते हैं। कई लोगों का विश्वास रहा है कि आत्मा 
था जीव किसी मनुष्य से पशु सें और पशु से मनुष्य में आ सकता है। विशेष रूप से 
भारत के उन निवासियों में जो कि आयों के आगमन. के पहले थे.उनकी भी धारणा 
आत्मा के पुनर्जत्म के विषय में ऐसो हो थी। ; 
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मुक्ति प्राप्ति की जा सके इसके उत्तर में याज्ञवल्क्य ने योग का महत्व समभाते हुए 
बताया कि मन्‌ष्य अपनी सभी इच्छाओं गौर आकांक्षाओं को वश में करके परब्रह्म से 
' साक्षात्कार कर सकता है और इस प्रकार पुनर्जन्म के बन्चन' से मुक्ति प्राप्त कर सकता 
है। इस प्रकार ज्ञान प्राप्त करने के वाद राजा कहता है, हे महात्मन्‌, मैं विदेह का राज्य 
आपको सौंप दूंगा और सदा के लिए आपका दास हो जाऊँगा ।” इन दब्दों में याज्ञवल्व्य 
ने ऐसे रहस्यमय स्वर्ग का आश्वासन देने का प्रयास किया है जहाँ व्यक्ति अपने अहम्‌ की 
चेतना को त्याग कर उस दिव्य और पूर्ण तत्व से एकाकार प्राप्त करता है जोकि इस सृष्टि 
का मूल है। “जिस प्रकार नदी-तद अपना जल लेकर समुद्र में विलीन हो जाते हैं और 
इस प्रकार अपना नाम और रूप त्याग देते हैं, उसी प्रकार ज्ञानी मनुष्य भी अपने नाम 
ओऔर रूप से मुक्ति प्राप्त कर उस ब्रह्म से एकाकार होने का प्रयास करता है जो कि सबसे 
ऊपर और सबसे अलग है।” 
जीवन और मरण का यह सिद्धान्त पाव्चात्य विचारों के लोगों को मान्य नहीं 
हो सकेगा क्योंकि वे अपनी राजनीतिक और आर्थिक संस्थाओं और व्यवस्थाओं की भाँति- 
ही काफी व्यक्तिवादी होते हैं । लेकिन इस सिद्धान्त ने हिन्दू दाशनिकों को हमेशा प्रभा- 
वित किया है। उपनिषदों का यह दर्शन हमें बुद्ध से लेकर गांधी तक, याज्ञवल्क्य से लेकर 
टैगोर तक सारी हिन्दू विचारधारा को प्रभावित और अनुप्रेरित करता दिखाई देता 
है। आज इस यूग में भी भारत में हमारे उपनिषदों का वही महत्व है जोकि ईसाई मत को 
मानने वालों में “न्यू टेस्टामेन्ट” का है। यह सही है कि इसके अनुसार आचरण यदा- 
कदा ही होता है लेकिन इसके प्रति सम्मान कभी कम नहीं होने पाता । यहाँ तक क्रि 
यूरोप और अमेरिका में भी इस दर्शन को हजारों, लाखों व्यक्तियों ने स्वीकार किया है 
जिनमें जीवन से थके-हारे स्त्री-पुरुष भी हैं और शोपेनहावर तथा इमरसन जंसे दाझनिक़ 
भी। 


अध्याय १५ 
बुद्ध 
१. संन्‍्यासी 


सन्देहवादी; नकारात्मक विचारों के पक्षपाती; समन्दयवादी; नास्तिक; 
भोतिकवादी; अनीश्वरवादी । - 


स्ब ये उपनियदों के माध्यम से ही हमें ज्ञात हो सकता है कि उपनियद्‌-काल में भी 
ईदवर में सन्देह करने वालों या संशयवादियों का अभाव नहीं था । कभी-कभी 
ज्ञानी साधु-महात्मा, पुरोहितों और पेशेवर पंडितों का मजाक भी बनाया करते थे, जैसा कि 
“छांद्योग्य उपनिषद्‌” में कर्ंकांडी पुरोहितों की तुरूना कुत्तों की एक ऐसी पंक्ति से की गई 
है जिनमें से प्रत्येक अपने आगे वाले की पूँछ पकड़ कर चल रहा है और बड़ी धार्मिकता से 
कहता जा रहा है, 'ओम्‌, आओ हम खायें | ओमू, आओ हम पियें | ” इसी प्रकार स्वासन- 
वेद उपनिषद्‌” में कहा गया है कि न कोई ईव्वर है न स्वर्ग और न नरक है, न पुनर्जन्म 
है और न संसार है, तथा वेद और उपनिबद्‌ की रचना कुछ मूर्खो ने की हैं; सिद्धान्त 
और विचार भ्रम के अलावा और कुछ नहीं हैं; और शब्दों पर विश्वास करना वेकार 
है; लोग वाग्जाल में फेंसकर देवताओं और मन्दिरों के चक्कर में पड़े रहते हैं तथा सन्त , 
महात्माओं के फेर में पड़ जाते हैं, जवकि वास्तविकता यह है कि विष्णु और किसी कूत्ते 
में कोई फर्क नहीं है। इसके अलावा विरोकन की भी कथा है जो कि बत्तीस वर्ष तक 
स्वयं प्रजापति जैसे देवता का शिष्य रहा और उसने उस आत्मा के सम्बन्ध में ज्ञान प्राप्त 
किया जो कि “शाइवत है, जिस पर न तो आयु का प्रभाव होता है और न मृत्यु का, जो 
सुख-दुख और भख-प्यास से रहित है ।” परन्तु इतना ज्ञान प्राप्त करने के बाद जब विरो- 
कन पृथ्वी पर छौटा तो उसने एसे सिद्धान्तों का प्रचार आरम्भ किया---जीव इस पृथ्वी 
पर इसलिए आता है कि सुख से रहे । ऐसा व्यक्ति जो कि इस पृथ्वी पर सुख से रहता है 
और अपनी सेवा करता है, उसके दोनों लोक सुधर जाते हैं, वह इस लछोक में भी सुखी 
रहता है और परलोक में भी ।” ऐसा लगता है कि जिन हिन्दू विद्वानों ने अपने देश का 
इतिहास लिखा है, उन्होंने जानवुक कर हिन्दू धर्म और दर्शन के विरोधाभास पर प्रकाश 
नहीं डाला है। 
वास्तव में बुद्ध से पहले के भारतीय दर्शन में ऐसे व्यक्तियों का अभाव नहीं हैं 
जो पंडितों और पुरोहितों से घृणा करते थे, सभी देवताओं की स्थित्ति में सन्देह प्रकट 
करते थे और जिन्हें लोग संशयवादी और नास्तिक कह कर अपमानित किया करते थे । 
संगाय नामक ऋषि मृत्यु के बाद के जीवन को न तो स्वीकार करते थे और न अस्वीकार 
करते थे; ज्ञान की क्षमता में उन्हें विश्वास नहीं था, और दर्शन का उद्देश्य उनकी दृष्टि 
में शांति प्राप्ति के अलावा और कुछ नहीं है। पुर्णकाश्यप ने नैतिक विभेद को मानने 
से इन्कार किया है और यह शिक्षा दी है कि जीव स्थिति का दास होता है। मस्का- 
रीन गोसल का मत है कि मनृष्य में चाहे जैसी योग्यता हो लेकिन भाग्य ही सब कुछ निश्चित 
करता है। अजित कसकोम्वालिन का कहन! है कि मनुष्य और कुछ नहीं केवल, जरू 


' बुद्ध / २९ 


थल, अग्नि और वाय का एक्र-सम्मिश्रण है, तथा शरीर के नष्ट हो जाने पर विंद्ाान और 
मू्खे सव समान रूप से मिट्टी में मिल जाते हैं, मृत्यु के वाद किसी का कोई अस्तित्व नहीं 
रहता । रामायण के रचयिता ने भी जावालि के रूप में एक विशेष संशयवादी चरित्र 
उपस्थित किया हैं जो राम का इसलिए मजाक बनाता है कि उन्होंने एक प्रतिज्ञा का 
निर्वाह करने के लिए इतने बड़े राज्य से हाथ धो छिया । 

एक विद्वान ब्राह्मग और दार्शनिक जावालि ने, जो कि नियम कत्तंग्य और विश्वास 
में सन्देह करता था और इनके सिद्धान्तों को चुनौती देता था, अयोध्या के राजकुमार राम 
से इस प्रकार वोला--हे राम, कठझे आदर्शों और सिद्धास्ों ने आपको भ्रम में डाल 
रखा है । नतिक आदशों के सिद्धान्तों ने सीधे-प्तादे लोगों को हमेशा भ्रम में डाला है । 
मुर्क ऐसे व्यक्तियों पर तरस आता है जो कि कर्तेव्य-पालन के नाम पर अपने सुख को 
बलिदान कर देते हैं यहाँ तक॒ कि उनका जीवन नीरस हो जाता है, इतना होने पर भी 
वे देवताओं और पित॒गणों को निरर्थक ही भेंट-पूजा चढ़ते रहते हैं । यह सिवा मुर्खता के 
और कुछ नहीं है क्योंकि इतना निरिचित है कि न॒ तो देवगण और न ही पितृगण हमारी 
किसी भेंट-पुज। को स्वीकार करने की स्थिति में हैं और भरा एक व्यक्ति द्वारा ग्रहण 
किया गया भोजन दूसरे के शरीर को किस प्रकार पुष्ट कर सकता है ? इसलिए ब्राह्मण 
को कराया गया भोजन भला हमारे पितृगणों को कंसे प्राप्त हो सकता है ? यह सारा 
अ्रम ब्राह्मणों और पुरोहितों द्वारा फेलाया गया है, अपने निजी स्वार्थ से प्रेरश्त होकर 
ही वे कहा करते हैं कि पुजा-पाठ करो, भेंट चढ़ाओ और दक्षेणा दो, क्योंकि इससे तुम्हें 
पुण्य लाभ होगा । हे राम, इस जन्म के बाद दूसरा जन्म नहीं होना है, मृत्यु के बाद के 
जीवन की आशा व्यर्थ है इसलिए भविष्य की चिन्ता छोड़कर आज सुख भोग करो, अपने 
जीवन को व्यर्थ न गँवाओ । 


गौतम बुद्ध की यूवावस्था में ही उत्तरी भारत के लगभग सभी सार्वजनिक स्थानों 
में यहाँ तक कि राजमार्गों और वनों में दार्शनिक वाद-विवाद की धूम मची रहती थी 
उपदेशकों की भरमार थी जिनमें से अधिकांश नास्तिक और भौतिकतावादी विचारों 
का प्रचार करते थे | स्वयं वाद की उपनिबदों में और प्राचीन बौद्ध ग्रन्थों में इस प्रकार के 
साथुओं का उल्लेख मिलता है। ये लोग परित्राजक कहलाते थे और एक स्थान से दूसरे 
स्थान को घूमते रहते थे तथा शिष्यों या विरोधियों की खोज में हमेशा वाद-विवाद या 
शास्त्रायं के रिए तयार रहते थे । इनमें से कुछ तार्किक थे और तक की शिक्षा देते थे, 
तक॑ के आधार पर सव कुछ सिद्ध कर सकते थे। अन्य कुछ ऐसे थे जो यह सिद्ध करते-फिरते 
थे कि ईश्वर का कोई अस्तित्व नहीं है। इस प्रकार के भाषण और शास्त्रार्थ को सुनने 
के लिए काफी बड़ी संख्या में लोग इकट्ठ हुआ करते थे। इसके लिए काफी वड़े-वड़े और 
पक्के मंडप बनाये गए थे। कभी-कभी राजागण भी ऐसे झास्त्रार्थ के समय उपस्थित रहते 
थे और इनमें जो विजवी होता था उसको पुरस्कार प्रदान करते थे, यह एक ऐसा युग था 
जबकि कोई भी स्वतन्त्रता के साथ अपने विचार व्यक्त कर सकता था। यह स्वतन्त्र 
चिन्तन और अनेक दाशंनिक प्रयोगों का यूग था | 


इन संशयवादी या नास्तिक उपदेशकों और उनकी शिक्षाओं के बारे में हमें लगभग 
कुछ चढीं मालूम है और उनके नाम भी हमें उनके विरोधियों द्वारा ही ज्ञात होते हैं जिन्होंने 
व्येग्ययूवेंक उनका उल्लेख किया है। इनमें सबसे प्राचीन हैं वृहस्पति, लेकिन उनके 
काहात्मक सूत्र नष्ट हो चुके हैं केवल एक ऐसा पद बचा है, जिसमें उन्होंने बहुत स्पष्ट 
नरूप से पुंरोहितों की निन्‍दा की हैं। 


३० / सभ्यता की कहानी 


“न स्वर्ग है न मोक्ष; न आत्मा है न दूसरा जन्म... . . 
. * सारा भ्रम उन छोगों ने फैला रखा है जिनमें न वृद्धि है न पुरुषार्थ, 

यह भ्रम ही जिनकी. जीविका का साधन है। ' ० 
' भला भस्म हो जाने के वाद फिर कंसे यह शरीर पृथ्वी पर आ सकता है 
पुरोहितों ने जो खर्चीढे कर्मकाण्ड रच रखे हैं, उनका उद्देश्य मात्र अपनी 
जीविका' कमाना है। ' 
जब तक जीना है सुख से जिओ, सव से ऋण लो 
और घी पियो।” 


बृहस्पति की इसी उक्ति के आधार पर हिन्दू भौतिकवादियों की एक परंपरा चढछ 
पड़ी । बाद में इन्हीं भोतिकवादियों में एक चार्वाक के नाम पर यह मत चार्वाकवादी के 
नाम से जाना जाने छगगा इस मत के मानने वाले इस वात का मजाक बनाते थे कि वेदों में 
दिव्य और परम सत्य का ज्ञान भरा हुआ है उनका कहना था कि सत्य को केवल इन्द्वियों 
से ही जाना जा सकता है। वृद्धि पर भी विश्वास करना बेकार है, क्योंकि किसी भी 
बात का निष्कर्ष न केवल इस पर निर्भर करता है कि उस बात का ठीक से मृल्यांकन 
किया जाय बल्कि यह भी सोचना आवश्यक है कि भविष्य में उसका क्या रूप होगा, और 
यही एक ऐसी स्थिति है जिसके बारे में निश्चय पुर्वक कुछ भी नहीं कहा जा सकता । 
चार्वाक के मतावरूम्बियों का कहना है कि जिसकी अनुभूति हम इन्द्रियों से प्राप्त नहीं 
कर पाते वह वास्तव में संसार में है ही नहीं, इसलिए जीव और आत्मा की वात व्यर्थ 
और भ्रामक है। हर घटना प्राकृतिक होती है केवल अल्पन्नानी और मूर्ख ही यह .मान 
बठते हैं कि यह घटनाएँ देवताओं या राक्षसों की प्रेरणा से होती हैं। पदार्थ ही एक मात्र 
सत्य है; शरीर अनेक अणुओं से मिलकर बना है; मस्तिष्क और कुछ नहीं केवल एक 
ऐसा पदार्थ है जो कि सोचने का काम करता है;. आत्मा नहीं वल्कि हमारा शरीर 
ही देखता सुनता है, सोचता और अनुभव करता है । “आज तक किसने आत्मा को 
शरीर से अलूग देखा है ?” इस संसार में न अमरता है न पुनर्जन्म । धर्म एक प्रकार का 
अ्रममात्र है यह एक रोग है; इस संसार को समभने के लिए और इसका रहस्य जानने 
के लिए ईइवर की कल्पना व्यर्थ है। लोग घर्मं को केवल इसलिए आवश्यक मानते 
हैं कि इसके विना वे एक प्रकार का खालीपन महसूस करते हैं और इसके वे आदी होते 
हैं, तथा जब ज्ञान की वृद्धि होती है और आदमी का विश्वास कई बातों में कम होने लगता 
है और फिर धर्म के अभाव में यह स्थिति उसके लिए कठिन हो जाती है। स्वयं नतिकता 
के सिद्धान्त भी स्वाभाविक हैं, इनकी रचना सामाजिक सुविधा और परम्परा की दृष्टि 
से हुई है न कि किसी दिव्य प्रेरणा से प्रकृति की दृष्टि में अच्छा और बुरा, पापी और 
पुण्यात्मा सब बराबर हैं, सूरज सब पर बिना किसी भेद-भाव के चमकता है। अपनी 
नेसगिक आवश्यकताओं और उद्बेगों को रोकना वेकार है क्योंकि यह असल में प्राकृतिक 
आवश्यकताएँ होती हैं जिनका अपना महत्व होता है। धर्म और नेतिकता का पालन 
एक प्रकार की गलती है, जीवन का एक-मात्र उद्देश्य है जीना और सुख ही (एक-मात्र ज्ञाव 
है । 
चार्वाक मत के इस क्रान्तिकारी दर्शन ने वेद और उपनिषदों के युग को समाप्त 
कर दिया । इसके कारण भारत के बौद्धिक जीवन पर ब्राह्मणों की पकड़ भी ढीली हुई 
और हिन्दू समाज में एक ऐसी रिकतता आ गई जिसके कारण एक नए धर्म का विकास 
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आवश्यक हो गया । लेकिन भौतिकवादियों ने अपना काम इतनी गहराई और पूर्णतां 
से किया था कि प्राचीन वैदिक मत का स्थान ग्रहण करने के लिए वाद में जिन दो घर्मों 
का विकास हुआ वे, हालां कि ऐसा कहना बड़ा विचित्र प्रतीत होता है, वास्तव में 
अनीइव रवादी धर्म थे, उनका किसी ईइवर में विश्वास नहीं था। इन दोनों घर्मो का 
सम्बंध नास्तिक विचार घारा से था और इनकी स्थापना ब्राह्मणों द्वारा वहीं वल्कि ब्राह्मण- 
वाद और कर्मकाण्ड की एक प्रतिक्रिया के रूप में क्षत्रिय जाति के विचारकों द्वारा हुई 
थी । ये दो धर्म थे वौद्ध और जैन धर्म । बौद्ध धर्मं और जैन घर्मं के आगमन से भारतीय 
इतिहास में एक नए यूग का सूत्रपात हुआ । 


२. महाबीर और जेन धर्म 


एक वीर नायक; जेन मत; नास्तिकतावादी बहुदेववाद; आत्महत्या द्वारा 
मोक्ष प्राप्ति; जेनों का बाद का इतिहास ॥ 


ईसा पूर्व छठी शताब्दी के मध्य के लगभग वतंमान विहार प्रदेश के तत्कालीन वेशाली 
नामक महानगरी के एक उप नगर में लिच्छवी जाति के एक घतनी सरदार के घर एक 
बालक ने जन्म लिया।' उसके माता-पिता एक ऐसे मत को मानने वाले थे जिसमें पुनजेन्म 
को एक प्रकार का दुर्भाग्य माना जाता था और आत्महत्याको मोक्ष का एक सावन माना 
जाता था। जब उनका पुत्र इकत्तीस वर्ष का हो गया तो उन्होंने निराहार रहकर स्वेच्छा 
से प्राण त्याग दिए | यूवक महावीर पर इसकी बड़ी गहरी प्रतिक्रिया हुई और वह संसार 
से विर्वत हो गया । वह वस्त्रहीन होकर रहने लगा और आत्म-शुद्धि तथा आत्म-ज्ञान 
की प्राप्ति के लिए संन्यास घारण कर पश्चिमी बंगाल में इघर-उवर भ्रमण करने छगा। 
लगभग तेरह वर्ष तक इस प्रकार विरक्‍त भाव से इधर उबर भ्रमण करने के बाद कुछ 
लोगों ने उसका शिष्यत्व स्वीकार कर लिया और उसे “जिन” अर्यात्‌ विजेता या जयी को 
उपाधि से विभूषित किया। घीरे-घीरे उसके शिष्यों को यह्‌ विद्वास हो गया कि वह भी उन 
महापुरुषों या अवतारी पुरुषों में से एक है जो जनता के कल्याण के लिए समय समय 
पर जन्म धारण करते हैं। उसके शिष्यों ने उसे महावीर कहना शुरू किया और उसे 
अपना नेता मान लिया। वे लोग अपने आपको “जैन” कहने छगे। महावीर ने अपने 
सम्प्रदाय को गठित करने के लिए भिक्षुओं और भिक्षुणियों की एक परम्परा का सूृत्रपात 
किया । जब बहत्तर वर्ष की आयु में उतका देहान्त हुआ तब तक उनके अनुयायियों की 
संख्या चौदह हजार तक पहुँच चुकी थी । 


धीरे-धीरे इस मत का विकास हुआ और इसने भारत के घार्मिक इतिहास में एक 
महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया । इस मत में यथार्थवादी तर्क को विश्येप स्थान प्रदान 
किया गया । इसके अनुसार कोई भी वस्तु किसी विशेष दृष्टिकोण से देखने के अछावा 
सत्य नहीं थी। इस सिलसिले में जन मतावलूम्बी छह अन्धों की उस कथा का उल्लेख 
किया करते थे, जिसमें अन्बे एक हाथी के विभिन्न अंगों को छुकर हाथी को विभिन्न वस्तुओं 





! परम्परा फे अनुसार महाबीर का समय ५९९-५२७ वर्ष ई० पु० माना जाता 
है लेकिन इतिहासकार जेकोबी का मत है कि उनका समय प्४९-४७७ वर्ष ई० पु० 


रहा होगा । 
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के रूप में मान लेते हैं जेसे हाथी का कान छूने वाले अन्चे ने हाथी को-एक बड़ा भारी सूप 
मत, जब कि उसके पर को छूने वाले. दुसरे अन्चे ने उसको एक बड़ा भारी गोल खम्भा 
मोना । इस प्रकार इन सभी अन्धों के मत अपनी अपनी जगह पर सही और उचित हैं--- 
पूर्ण सत्य की अनुभूति तो सम्यक विचारक-को ही हो सकती है जो कि निस्पृह अथवा जैन 
है। इस मत में वेदों को भी ज्ञान-प्राप्ति के सहायक के रूप में स्वीकार नहीं किया गया 
और न ही यह माना गया कि वेदों की उत्पत्ति ईश्वर की प्रेरणा से हुई है। यह मानना 
भी अ वश्यक नहीं समझा गया कि इस संसार की उत्पत्त किसी आदि कारण अयवा 
आदि रच-येता द्वारा हुई है। इसके बजाय यह अधिक पूर्ण माना. गया. कि ब्रह्म॒ण्ड, 
शाइवत हैं और सदा से एसा ही रहा है तथा इसमें होने वाले परिवर्तन किसी ईइवर की 
इच्छा से नहीं बल्कि प्रकृति की मूल शकक्तयों के कारण ही होते हैं । 


. परन्तु शायद भारत का वातावरण ही ऐसा नहीं है कि अधिक समय तक कोई 
अतनी:वरवादी धर्म टिका रह सके । जेनियों ने एक ईश्वर को अस्वीकार करके उसके 
स्थान पर जैन धर्म गाथा के अनेक सन्‍्तों और महापुरुषों की पूजा आरम्भ की। इनकी 
पूजा वे बहुत श्रद्धा और विश्वास के साथ करते थे लेकिन इन्हें भी उन्होंने मृत्यु और 
पुनर्जन्म से मृ क्‍्त नहीं माना, इसके अलावा वे इनमें से किसी को भी संसार का रचयिता 
और नियामक नहीं मानते थे। जैन भौतिकवादी नहीं थे। वे मत्त्तिष्क और पदार्थ के 
एक द्वद्वात्मक सम्बंध को स्वीकार करते थे, उनकी मान्यता के अनुसार पत्थर और धातुओं 
में भी जीव होता है । निष्पाप जीवन व्यतीत करके कोई भी जीव परमात्मा की स्थित्ति 
को प्राप्त कर सकता है और कुछ समय के लिए पुनर्जन्म से मुक्त हो जाता है। जब 
उसे उसके सत्कर्मों का पुरस्कार पूरी तरह से मिल चुका होता है तब फिर उसे शरीर 
धारण करना पड़ता है। केवल कुछ ही आत्माएं ऐसी होती हैं जो उच्चतम पूर्णता प्राप्त 
कर पाती हैं और उन्हें सदा के लिए जीवन, मरण से मुक्ति मिल जाती है। इन्हें 'अहंत्‌” 
कहा जाता है जो संसार से दूर किसी स्वर्ग में निवास करते हैं लेकिन जो संसार के विवा- 
सियों को किसी भी प्रकार प्रभावित नहीं कर पाते । 


जैनियों के मतानुसार इस प्रकार की मुक्ति आत्म-पीड़न और पूर्ण अहिसा के माध्यम 
से ही प्राप्त की जा सकेती है। जैन मत के अनुसार प्रत्येक जैनी संन्‍्यासी को पाँच प्रति- 
ज्ञाएँ करनी पड़ती थीं--किसी भी जीव की हत्या न करना, असत्य भाषण न करना, 
जो कुछ भिक्षा के रूप में मिल जाय, उसको छोड़ कर और कुछ भी स्वीकार न करना, 
संयम और पवित्रता से रहना तथा हर प्रकार के आनन्द भोग से दूर रहना । जैनी के लिए 
कृषि कार्य वर्जित है, क्योंकि खेती के समय जमीन को खोदना पड़ता है और इस प्रकार 
अनेक जीव जन्‍्तुओं की हत्या होती है। जैनी लोग झहद का प्रयोग इसलिए नहीं करते 
कि वह मधू-मक्खियों के जीवन का आधार है। पानी को इसलिए अच्छी तरह छान कर 
पीते हैं कि उसमें रहने वाले जीवों की हत्या न हो सके, मुँह पर इसलिए एक कपड़ा 
बाँधे रहते हैं कि सांस लेते समय हवा में रहने वाले जीवों की हत्या न हो सके, अपने 
दीपक को ढक कर रखते हैं ताकि कोई जन्तु दिये की लौ में जल कर मर न सके, और 
पैदल चलते समय वह भूमि को भाड़ता चलता है ताकि उसके पैर से कुचछ कर कोई 
जीव मर न सके । जैनी कभी भी किसी जीव की हत्या नहीं कर सकता और उसकी वलि 
नहीं चढ़ा सकता वल्कि यदि सम्भव होता है तो वह बूढ़े और रोगी पशुओं के लिए आश्रय- 
स्थल और औषधघालयों की स्थापना करना अपना कतंब्य मानता है यदि उसे किसी की 
हत्या का अधिकार प्राप्त है तो वह केवछ अपनी ही हत्या का । उसके धर्म में आत्मन 
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हनन, विशेषकर धीरे धीरे भूखों. मर कर प्राण त्याग देने को बहुत अधिक महत्व प्रदान 
किया गया है, क्योंकि इस प्रकार जीवित रहते की इच्छा पर सबसे बड़ी विजय प्राप्त 
होती है । अनेक जैनियों ने इसी प्रंकार मृत्यु को वरण किया है और वताया जाता है 


, कि उनके धार्मिक नेतागण आज भी उपवास द्वारा प्राण त्याग करते हैं । 


जीवन में इतना गहरा सन्देह करने वाला और जीवन को इस प्रकार अस्वीकार 
करने वारा धर्म भारत में कुछ सीमा तक अवश्य लोकप्रियता प्राप्त कर सकता था, जहाँ 
कि जीवन सदा ही बहुत कठिन रहा है। लेकिन फिर भी इस प्रकार के कठोर संन्यास 
को एक सीमा तक ही समथेन प्राप्त हो सका | आरम्भ से ही जैनियों की स्थिति कुछ 
चुने हुए अल्प संख्यकों के समान ही रही । हाल कि चीनी यात्री यूवान च्वांग ने सातवीं 
शताब्दी में जैनियों को शक्तिशाली और बहुसंख्यकों के रूप में पाया था लेकिन वास्तव 
में वह जैनियों के शांत जीवन का एक सीमित स्वर्णयूग था। ईसत्री सन्‌ ७९ में नग्न 
रहने के प्रइन पर जैनियों में एक वहुत बड़ी फूट पड़ गई और उसके वाद से उनके दो सम्प्रदाय 
हो गये--एकतो श्वेतांवर, जो कि श्वेत वस्त्र घारण करते हैं और दूसरा दिग्रम्वर, 
जिसको मानने वाले आकाश को ही वस्त्र मानते हैं अर्थात्‌ विल्कूल नग्न रहते हैं । 
लेकिन आज कल दोनों सम्प्रदायों के लोग अपने अपने स्थान के अनुसार ही कपड़े 
पहनते हैं, केवल उनके संन्यासी ही नग्न रहते हैं। यह दोनों सम्प्रदाय भी अब अनेक 
सम्प्रदायों में बट गये हैं । दिगम्व॒रों के चार सम्प्रदाय हैं और इवेतांबरों के चौरासी । 
चत्तीस करोड़ की जनसंख्या में इनकी संख्या लगभग १३ लाख है । गांधी जी पर जैन 
भत का गहरा प्रभाव पड़ा था, उन्होंने अहिसा को अपने जीवन और अपनी नीति का 
आधार बनाया था, वे केवल एक गमछा लपेट कर ही रहते थे और उपवास द्वारा अपने 
प्राण तक त्याग सकते थे । हो सकता है कि जैनी उन्हें भी अपने जिनों में से एक घोषित 
कर दें जो कि संसार के कल्याण के लिए समय समय पर जन्म लेते हैं । 


गौतम बुद्ध की कथा * 


बौद्ध धर्म की पूर्व-पीठिका; जन्म की देवी घटना; यौवन काल) जीवन का 
दुख कष्ट; पलायन; विरक्ति और संन्यास के ब्ब; विव्य-ज्ञान की प्राप्ति; निर्वाण 
का सिद्धान्त 


लऊगभग २५०० वर्षो के व्यवधान के कारण हमारे लिए यह जानना कठिन है 
कि वे कौन सी आर्थिक राजनीतिक और नैतिक परिस्थितियाँ थीं जिनके कारण जैन 
और बौद्ध धर्म के समान विरक्त और निराशावादी धर्मों की उत्पत्ति सम्भव हुई। निःस्सन्देह 
भारत में आर्यो के शासन के स्थापित होने के वाद से पर्याप्त मात्रा में भौतिक प्रगति हो 
चुकी थी--पाटलिपुत्र और वैश्ञाली के समान विद्ञाल तगरों की स्थापना हो चुकी थी 
वाणिज्य और व्यवसाय ने घन-सम्पदा एकत्र कर दी थी और घन से छोगों को अवकाश 
मिलने लगा तथा अवकाश की सुविधा से ज्ञान और संस्कृति का विकास हुआ । बहुत 
सम्भव है कि ईसा पूर्व की सातवीं और छठीं शताब्दी में भारत में जो भौतिकवाद और 


सुखभोगवाद के बढ़ने का कारण यह था कि उस समय भारत आर्थिक दृष्टि से काफी 


सम्पन्नता प्राप्त कर चुका था। सम्पन्नता की स्थिति में घर्में कभी फलता फूलता नहीं। 
उस स्थिति में तो लोगों की इच्छाएँ और कामनायें घर्म के वन्धचन से मुक्त हो जाती हैं 
और वे विल्कुल स्व॒तन्त्र आचरण करने लगते हैं और ऐसे दर्शन की रचना कर लेते हैं 
जो कि इस स्वतन्त्र आचरण को सही सिद्ध करने का प्रयास करता है जैसा कि चीन में 


डे 
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कन्फ्यूसियस के समय में और यूनान.में प्री प्रोतागोरस के .समय में तथा जैसा कि हमारे 
इस युग में भी हो रहा है उसी प्रकार बुद्ध के समय के भारत में भी प्राचीन धर्म के बौद्धिक 
हास ने नैतिक अराजकता और संशयवाद को' जन्म दिया । जैन .और बौद्ध धर्म वास्तव 
में उस वातावरण की प्रतिक्रिया के रूप में विकसित हुए थे जो .कि समाज के सम्पन्न वर्ग. 
में आई हुई धार्मिक निष्क्रियता और कर्म कांड की प्रमुखता के कारण उत्पन्न हुआ था ।” 
हिन्दू गाथाओं में बुद्ध के पिता शुद्धोघन को हिमालय की तराई में बसे हुए कपिल- 
वस्तु नामक राज्य का राजा बताया गया है। राजा शुद्धोघन शाक्‍्य जाति के नेता थे 
और उनका गोत्र गौतम था परन्तु वास्तविकता यह है कि हमें बुद्ध के बारे में निश्चय 
पूर्वक कुछ भी ज्ञात नहीं है, और जब हम उन कथाओं का उल्लेख करते हैं जो कि बुद्ध 
के नाम के साथ सम्बद्ध हो गई हैं तो इसलिए नहीं कि उनका कोई ऐतिहासिक महत्त्व 
है, बल्कि इसलिए कि अब ये गाथाएँ हिन्दू धार्मिक साहित्य और एशियाई धर्म का अंग 
बन चुकी हैं। विद्वानों का मत है कि बुद्ध का जन्म रूगमभग ५६३ वर्ष ई० पृ० में हुआ 
था। बुद्ध के जन्म के बारे में अनेक विचित्र गाथायें प्रचलित हैं। उनके जन्म-काल का 
वर्णन करते हुए 'जातक” की एक गाथा में बताया गया है कि--- 2, 

“कपिलवस्तु नगर में पूर्णिमा का उत्सव मनाया जा रहा था। महारानी मायां 
पूर्णिमा के सात दिन पूर्व से ही पूजन और घामिक समारोह का आयोजन करती थीं 
प्रात:काल उठकर वह सुगन्धित जल में स्तान करती थीं और चार छाख व्यक्तियों को 
विभिन्न प्रकार की वस्तुओं का दान करती थीं। इस वार भी उसने पूर्णिमा के पूर्व 
सातवें दिन प्रातःकाल उठकर स्तान किया और दान दिया। फिर भलीभाँति झाोंगार 
करके और अच्छे पकवानों का भोजन करके वह अपने शयन-गृह में गई और अपने 
सुसज्जित पलंग पर लेट गई कुछ ही देर में उसे नींद आ गईं और नींद में उसने यह 
स्वप्न देखा । दे 

स्वप्न में उसने देखा कि चार राजाओं ने उसे पलंग सहित उठा कर हिमालय में 
मनोशिल्ा नामक एक समतल भूमि पर रख दिया. . . ...फिर उन राजाओं की रातियां. 
आई, उन्होंने महारानी को अनोतत्त सरोवर में स्तान कराया और उसे दिव्य वस्त्राभूषण 
से विभूषित किया । वहीं पास में एक रौप्य पर्वत है जिस पर स्वर्ण का एक भवन बना 
हुआ है, उसी भवन में एक पलंग पर रानी को लिटा दिया गया और उसका सिरहाना 
पूर्व की ओर रखा गया फिर बोधिसत्व ने एक सफेद हाथी का रूप घरा। वहीं पास में 
सोने का एक पर्वत है जहाँ वोधि सत्व उतरे और फिर चाँदी के पर्वत पर उत्तर दिशा की 
ओर से चढ़ने लूगे, उनकी सूड़ में एक रवेत कमरू था। स्वर्ण भवन में जाकर उन्होंने 
तीन वार अपनी माता की दैया की परिक्रमा की और फिर उन्होंने उनकी कोख में प्रवेश 
किया । इस प्रकार वोधिसत्व ने नया रूप ग्रहण किया । 

“दूसरे दिन जागने पर रानी ने राजा को अपने स्वप्न की वात बताई । राजा 
ने अपने राज्य के चौसठ प्रमुख ब्राह्मणों को बुलवाया और उनका खूब स्वागत-सत्कार 
किया, बढ़िया भोजन कराया और बहुमूल्य वस्तुओं का दान किया । इस भ्रकार ब्राह्मणों 
को संतुष्ट करके राजा ने उनसे रानी के स्वप्न का अर्थ बताने की प्रार्थना की । ब्राह्मणों 
ने विचार करके कहा--हे राजन, आप चिन्ता न करें, रानी को पुत्र होगा । आपका यह 
पुत्र यदि घर में रहेगा तो एकविश्व विजेता सम्राट होगा और अगर वह घर और संसार 
का त्याग कर देगा तो वह संसार के भज्ञान को दूर करने वाला एक बुद्ध होगा. . , . - | 

“महारानी माया ने दस मास तक बोधिसत्व को अपने गर्भ में वहन करने के बाद 
समय आने पर राजा से इच्छा प्रकट की कि मैं अपने पिता के नगर देवदह की यात्रा करना 
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चाहंती हूँ राजा ने कंपिलवस्तु से देवदह तक की सड़क को खूब समतलर वंनवाया और 
उसे तोरण तथा बन्दनवारों से सजाया और फिर रानी को सोने की पालकी .में विठाकर 
अपने एक हजार दरवारियों तथा अनेक दास, दासियों के साथ रवाना कर दिया । 
दोनों नगरों के बीच में शारू व॒ुक्षों का एक सूंदर बन पड़त्ता था जिसका नाम था 
लुम्विनी बन, उस समय इस वन के सभी वृक्ष फूलों से लदे हुए थे। रानी ने कुछ समय 
बन में क्रीड़ा करने की इच्छा प्रकट की. . . . . रानी एक शाल वक्ष के पास गई और 
उसकी एक डाली को पकड़ने की कोशिश करने लगी। डाली अपने आप उसकी ओर मूक 
* आई रानी ने डाल पकड़ ली और तभी उसे प्रसव-वेदना होने लगी । उसके साथ के लोगों 
ने तुरन्त वहाँ पर्दा कर दिया और फिर सब वहाँ से दूर हट गये। रानी ने शाल वक्ष 
की शाखा को थामे हुए ही और खड़े खड़े प्रसव किया तथा बोधिसत्व ने जन्म लिया 
परन्तु जन्म के समय जिस प्रकार सभी जीव गन्दगी में लिपटे रहते हैं, वैसा वोधिसत्व 
के साथ नहीं हुआ । जिस तरह ज्ञानी ज्ञान पीठ से नीचे उतरता है, उसी प्रकार वोधिसत्व 
ने बिल्कुल निर्मल रूप में जन्म लिया, उस समय वे देखने में ऐसे लगते थे जैसे बनारसी 
वस्त्र पर कोई सूंदर माणिक्य रखा हो । 

इसके अलावा गाथा में यह भी कहा गया है कि बुद्ध के जन्म के समय आकाश में 
प्रकाश फैल गया, बहरे सुनने लगे और मूक वाचाल हो उठे तथा लंगड़े चलते लगे देव- 
ताओं ने स्वर्ग से उतर कर उन्हें नमस्कार किया और दूर-दूर के राजागण उनके स्वागत 
के लिए पघारे । ब्‌द्ध सम्बन्धी गाथाओं में आगे वताया गया है कि युवावस्था में गौतम 
को बहुत सुख से रखा गया, उनके पिता ने उत्तके लिए तीन सुंदर भवनों का निर्माण कराया 
था, जिनमें हर प्रकार के सुख की व्यवस्था थी और जहाँ मनुष्य जीवन के दुख कष्ट का 
जरा भी पता नहीं चल सकता था | उनके मनोरंजन के लिए चालीस हजार नतेंकिरयाँ 
नियुक्त थीं | जब वह विवाह के योग्य हुए तो इनके पिता ने इनके पास पाँच सौ सुंदरियों 
को भेजा और उनमें से एक को अपनी पत्नी चुनने के लिए कहा । राजकुमार को क्षत्रिय 
यूवक के योग्य युद्ध आदि की अच्छी शिक्षा दी गई लेकिन राजकुमार ने साधु-सनन्‍्तों और 
विद्वानों से भी शिक्षा ग्रहण की और अपने समय की समी प्रमुख दाशेनिक विचारधाराओं 
का ज्ञान प्राप्त किया । विवाह के वाद वे एक पुत्र के पिता भी बने और बहुत सुख और 
शांति से जीवन व्यतीत करने लगे। 

एक दिन की बात है कि वे अपने महल से बाहर घूमने के लिए गए और उन्होंने 
एक बढ़े आदमी को देखा । इसरे दिन उन्होंने एक रोगी को देखा और तीसरे दिन एक 
मत व्यक्ति को देखा । बाद में उन्होंने स्वयं ही अपने शिष्यों के सम्मुख इन शब्दों में इस 
कथा का वर्णन किया-- 

“तब भिक्षुओ, मैंने यह सोचा कि मैं भी कभी जरा को प्राप्त हँगा, जरा अवस्था 
से मैं भी वच नहीं सकगा . . . . - इसलिए क्‍यों न मैं इस जन्म, मरण यौवन और जरा 
अवस्था के रहस्य को समभने का प्रयास करूँ. , . . . और फिर जन्म का रहस्य जान 
लेने के बाद मैंने वार बार के जन्म से मुक्ति पाने के लिए निर्वाण की सर्वोच्च शांति की 
खोज की । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि मृत्यू ही सब धर्मों की उत्पत्ति का कारण है। ऐसा 
लगता है कि यदि मृत्यु न होती तो शायद मनुष्य को देवताओं की जरूरत न पड़ती । 
ब॒द्ध के लिए मनष्य जीवन के ये कष्टमय दृव्य ज्ञान प्राप्ति के लिए प्रेरक वन गए । अचा+ 
नक उन्हें लगा कि यह संसार निरथंक और निस्सार है और उन्होंने अपने पिता तथा पत्नी 
और पुत्र को त्याग कर संन्यास ग्रहण कर लेने का निश्चय किया । (उनकी माता तो 
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उनके. जन्म के समय ही. चल वसी. थीं |) रात में वे-चुपके से अपनी पत्नी के . कमरे में 
ग़ए और अपने पुत्र राहुल की अन्तिम बार देखने .का प्रयास -करने. लगे । .इस दृद्य का 
वर्णन बौद्ध धर्मग्रन्थों में इस- प्रकार किया गया है-- 2 
“सुगन्धित तेल का दीपक जल रहा थां। सुगन्धित पुष्पों से सजी हुई शैया पर . 
राहुल की माता अपने पुत्र के सिर पर हाथ.रखकर सो रही थीं, वौघिसत्व दरवाजे के अन्दर 
एक पैर बढ़ाकर रुक गए और वहाँ का दृश्य देख कर सोचने लगे--अगर मैं रानी 
का हाथ हटाकर अपने पुत्र को उठाऊँगा तो रानी जाग जायेगी और फिर मेरा जाना नहीं 
हो सकेगा । इसलिए जब मैं बुद्धत्व को प्राप्त कर लूँगा तव फिर छौठ कर भार्ऊँगा और 
अपने पुत्र को देखूंगा । यह-सोच कर वे महल से वाहर निकल गए.। 
राजकुमार कन्थक नामक अपने घोड़े पर सवार हो कर अपने सारथी के साथ अँबेरे 
में ही नगर के बाहर हो गए। मार्ग में उन्हें पाप का देवता मार मिला और उसने उन्हें 
ल्भाने का प्रयास किया लेकिन राजकुमार विचलित न हुए। रास्ते में वहुत बड़ी बदी 
पड़ी लेकिन राजकुमार ने घोड़े सहित एक छलाँग में उसको पार कर लिया। अपने 
नगर को एक बार फिर देखने की इच्छा उन्हें हुई, लेकिन वे वापस नहीं लौटे | घरती 
ते भी उनकी मदद की और वह इस प्रकार घूम गई कि उनका नगर उनकी दृष्टि से ओभल 
हो गया। 
आगे बढ़कर वे उरुवेला नामक स्थान पर रुके । इस सम्बंध में उन्होंने स्वयं कहा 
है---वह वन म्‌झे वहुत सूंदर लगा । वह बड़ा शांत-स्थलू है। वहाँ एक बड़ी अच्छी 
नदी बहती है और स्नान के लिए सुंदर घाट बने हुए हैं तथा नदी के किनारे ऊगह-जगह 
ग्राम बसे हुए हैं।” उन्होंने यहीं वास किया और योगाभ्यास आरम्भ किया । छः वर्ष तक 
वे योगियों की भाँति कठिन तप करते रहे । काफी दिनों तक वे केवछ बीज और घास- 
फ्स खाकर रहे । इसके बाद कुछ दिनों तक उन्होंने केवल गोबर का सेवव किया । 
भोजन की मात्रा उन्होंने धीरे-धीरे घटाकर इतनी कम कर दी कि प्रतिदिन केवल एक 
चावल ही खाने लगे । वे वाल के वस्त्र धारण करते थे और अपने आप को पीड़ा पहुँचाने 
के उद्देश्य से अपने सिर और दाढ़ी के बाल नोंचा करते थे तथा घंटों खड़े रहते थे या काँटों . 
पर सोया करते थे। उनके शरीर पर इतना अधिक कड़ा-करकट और घूल जमा हो गई 
कि वे देखने में एक सूखे हुए वृक्ष जैसे लगने लगे । वे वराबर ऐसे स्थान पर जाया करते 
थे जहाँ कि मनृष्यों के शव जंगली पशु-पक्षियों के खाने के लिए रखे जाते थे । वहाँ वे सड़ते 
हुए शवों के वीच सोते रहते थे । उन्होंने आगे बताया है--- - 
“मैंसे सोचा कि यह कैसा रहे यदि मैं अपने दाँत भींच ढूँ और जीम को ताहू में 
चिपका हूँ और अपने मन को मन की शक्ति से ही दमन करू और मैंने ऐसा किया। ' 
और मेरी बगल से पसीने की धाराएँ वह निकलीं ।. . . . . फिर मैंने सोचा कि यह कैसा 
रहे यदि मैं इवास-साधन द्वारा पूर्ण प्राणायाम करूँ। इसलिए मैंने नाक और मुँह से बवास 
लेना और निकालना बंद कर दिया । और जब मैंने ऐसा किया तो मेरे कान में ऐसी आवाज 
आने लगी जैसे वड़ी तेज आँधियाँ चल रही हों, तथा सिर में ऐसी पीड़ा हुईं जैसे किसी 
ने अपनी तलवार की नोंक से सिर को भेद दिया हो ) और मेरा मस्तिष्क विचलित हो 


उठा |. . . . -फिर मैंने सोचा कि यह कैसा रहे यदि मैं बहुत ही थोड़े अंश में मोजन 
ग्रहण करूँ और केवल इतना ही खाऊँ जितना कि मेरी अँजुली में समा सके। मैंने ऐसा 
ही किया ।. . . . . और मेरा शरीर बिलकुल सूख गया। मेरे वैठने का चिह्न उतना 


ही छोटा वन पाता था जितना कि ऊँट के पैर का चिह्न बनता है। कम भोजन करने से 
भेरी हड्डियाँ सुई,कि तरह सूख गईं । और जिस तरह गहरे कुएं के पदे का पानी चम- 
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कता है उसी तरहं मेरी आँखों के गड्ढों में मेरी दुष्टि 'चमकने लगी । और जिस तरंह 

कोहड़े को कच्चा ही काट लेने पर वह धूप में सूखकर सिकुड़ जाता है, उसी प्रकार मेरे 
सिर का चमड़ा भोजन कम करने के कारण सूखकर सिक्ुड़ गया। जव मैंने अपने पेट 
के चमड़े को पकड़ने की कोशिश की तो रीढ़ को हड्डी मेरी मुट्ठी में आ गई ।. . . . . 
कम भोजन करने के कारण मैं इतना दुर्वेछ हो गया कि भूमि पर पड़ गया। शरीर की 
पीड़ा कम करने के लिए मैं हाथ से अपने अंगों को थपथपाने लगा, और मेरे मुरभाये 
हुए वाल भड़कर गिरने लगे |” 


लेकिन अंत में एक दिन बुद्ध ने यह सोचा कि यह आत्म-पीड़न का मार्ग सही मार्ग 
नहीं है। उस दिन शायद वे क्षुघा से बहुत अधिक व्यथित हो उठे थे, या शायद उन्हें 
इससे पहले के अपने जीवन का सुख याद हो आया था । जो भी कारण रहा हो, लेकिन 
उन्हें लगा कि इस प्रकार तप करने से तो मुझे किसी ज्ञान की प्राप्ति नहीं हुई । इस कठिन 
तप के कारण मुझे वास्तविक दिव्य-ज्ञान और अन्तर्दुष्टि की श्राप्ति नहीं हो सकेगी । 
बल्कि इसके विपरीत इस आत्म-पीड़त और तप के कारण उनमें एक प्रकार का अहंकार 
उत्पन्न हुआ, जिसने उस पवित्रता और शुद्धता को ही नष्ट कर दिया, जो कि इस तप के 
फलस्वरूप प्राप्त होनी चाहिये थी। इसलिए उन्होंने तप का त्याग किया और जाकर 
एक छायादार वृक्ष के नीचे बैठ गये । उन्होंने निश्चय किया कि मैं तब तक यहाँ से नहीं 
उदगा जब तक कि मु ज्ञान प्राप्त नहीं होगा । यहाँ बैठ कर वे इस प्रइन पर विचार 
करने छूगे कि मानव जीवन के दुख-कष्ठ, रोग, जरा और मृत्यु का कारण क्या है ? 
अचानक उन्होंने एक दृध्य की कल्पना की कि प्रत्येक मृत्यु एक नये जन्म से प्रमावहीन हो. 
जाती है और प्रत्येक शांति और सुख के साथ अशांति और असन्तोष का भी संतुलन होता 
है, प्रत्येक सुख के साथ ही दुख भी लगा हुआ है । इस प्रकार छुद्ध मन से एकाग्र चित्त 
हो कर मैंने जीवों के जन्म और मरण पर विचार करना आरम्भ किया। तब मुझे दिव्य- 
ज्ञान की प्राप्ति हुई और एक अलौकिक दृष्टि से मैंने जीवों के जन्म और मरण का ज्ञान 
प्राप्त. किया, अच्छे और व्‌ रे का, ऊँचे और नीचे का, दुख और सुख का, पाप और पुण्य 
का मैंने दर्शन किया । 


जन्म और मरण के इसी चेक्र ने वुद्ध को मानव जीवन के प्रति विरक्ति के भाव से 
भर दिया। उन्होंने जन्म को सारे पापों का मूल माना | फिर भी जन्म का क्रम जारी है और 
इसके कारण मानव जीवन के दुख-कष्ट का क्रम भी बरावर जारी है। काश, जन्म को 
रोका जा सकता |. . . . - आखिर जन्म को क्यों नहीं रोका जा सकता ? इसलिए कि 
कम के सिद्धांत के अनुसार यह आवश्यक है कि जीव अपने एक जन्म में किए गए पापों 
का दंड मोगने के लिए दूसरा जन्म ले । यदि मनृष्य न्यायपूर्ण जीवन व्यतीत करे, संयम, 
धैय और करुणा का व्यवहार करे, यदि वह अपने विचारों को केवल शाइवत वस्तुओं 
पर ही केन्द्रित करे और ऐसी वस्तुओं से दूर रहे जो कि आदि और अंत के क्रम से बंबी 
हुई हैं--तो सम्भव है कि उसे पुनर्जन्म के वन्चन से मुक्ति मिल जाय और पाप के प्रमाव 
से वह सदा के लिए मृक्त हो जाय । यदि व्यवित अपने सारी इच्छाओं और आकांक्षाओं 
को अपने वश में कर ले और केवल सत्य और शिव की साधना में अपने आप को लगा 
दे.तो बहुत सम्भव है कि उसकी आत्मा अंत में अनादि और शाइवत आत्मा 
में विछीन हो जाय । उस हृदय में कैसी अगाघ शांति का वास होता है जो अपने आप 
को सारे प्रलोभनों से मुक्त कर लेता है और अपनी इच्छाओं को दृढ़तापूर्वक वच्च में 
कर लेता है ! विना इतनी शुचिता और शुद्धता के भछा किस हृदय को शांति मिल 
सकती है ? सुख तो न यहाँ सम्मव है और न यहाँ के वाद ही सम्मव है। केवल 
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शांति सम्भव है, वह इच्छा और काकांक्षाओं से रहित शांति, जिसे निर्वाण कहा जा 

सकता है । ; हि | 
और इस प्रकार के सात वर्ष के चिन्तन और मनन के बाद बुद्ध को मानव जीवन 
के दुख, कष्ट का कारण ज्ञात हुआ । बुद्धत्व प्राप्त करने के बाद वे वाराणसी गए और . 
वहाँ उन्होंने सारताथ के मृगदाव में निर्माण का उपदेश दिया। ह 


४. बुद्ध के उपदेश 


बुद्ध का स्वरूप; उपदेश देने का ढंग; चार मुख्य सत्य; आठ विधियां; 
पंचशील; बुद्ध और क्राइस्ट; बौद्ध दर्शन; बुद्ध की नास्तिकता; निर्वाण। 


अपने समय के अन्य उपदेशकों' की भाँति बुद्ध भी सम्वाद या कथपोकथन 
भाषण और कथाओं के माध्यम से अपनी शिक्षाओं का प्रचार करते थे। शुक्रात या 
क्राइस्ट की तरह उन्होंने मी कमी अपने सिद्धान्तों को लिखित रूप में सुरक्षित करने का 
प्रयास नहीं किया, लेकिन शिक्षाओं को स्मरण कराने में सुविधा हो, इस उद्देश्य से उन्होंने 
सूत्रों की रचना की । उनके शिष्यों और अनुयायियों ने हमारे लछिए उनके जिन प्रवचनों 
ओर उपनदेश्ञों को सुरक्षित रखा है, उनके माध्यम से हमें बुद्ध के रूप में भारतीय इतिहास 
के प्रथम विशिष्ट चरित्र का परिचय प्राप्त होता है--एक ऐसे चरित्र का परिचय जिसका 
आत्म-विश्वास बड़ा दृढ़ था, जो गव॑ और अधिकार के साथ अपनी वात करता था, लेकिन 
जिसका व्यवहार और जिसकी वाणी अत्यंत विनम्र और मधुर थी तथा जो अत्यंत करुणा- 
समय था । बुद्ध ने कमी भी दिव्य-प्रेरणा का दावा नहीं किया बल्कि वे केवल अपने 'सम्यक 
ज्ञान” की ही बात करते थे । उन्होंने कभी भी यह प्रदर्शित करने का प्रयास नहीं किया 
कि वे ईइ्वर की प्रेरणा से बोल रहे हैं, या उनके आगे से ईइवर बोल रहा है ध्वव-विवाद 
में जब भी कहीं उनका विरोघ हुआ है तब उन्होंने जैसे संयम और सहिष्णुता का परिचय 
दिया है, वह संसार के महान, उपदेशकों में से किसी के भी यहाँ दिखाई नहीं देती । उनके 
शिष्यों ने उनको पूर्ण अहिंसक के रूप में चित्रित किया है--गोतम ने हिसा का त्याग कर 
दिया और उन्होंने, जो कि कभी एक क्षत्रिय योद्धा थे, अब अपनी तलवार को छोड़कर 
पूर्ण अहिसक वन गए, करुणा से परिपूरित होकर वे सभी जीवों के प्रति समान हे 
दया भाव रखने छगे..... वे कुप्रचार और कटु भाषण से दूर रहते थे और ऐसे 
लोगों को एक दूसरे के समीप छाने का प्रयास करते थे जो कि किसी विवाद के कारण 
आपस में विरोधी हो जाते थे, वे शांति की स्थापना करते थे और ऐसे शब्दों का ही भाषण 
करते थे जिनसे कि संसार में शांति की स्थापना हो सके । चीनी सन्त लाओ-त्से तथा 


* बुद्ध की शिक्षाओं के सबसे प्राचीन संग्रह हैं 'पिटक” जिनका संकलन २४१ वर्ष 
ईं० पुृ० की बौद्ध परिषद्‌ द्वारा किया गया था और जिन्‍्हें बाद सें ईसा से ८० वर्ष पूर्व 
पालि भाषा में लिपिवद्ध किया गया। पिठकों को तीन भागों में विभाजित किया गया * 
है, सुत्त” अर्थात्‌ गायाएँ, “विनय” अर्थात्‌ अनुशासन, और “अभिषम्म अर्थात्‌ सिद्धान्त । 
“सृत्त पिठक में बुद्ध के संवादों को संग्रहीत किया गया है जिन्हें कुछ पाइचात्य विद्वात' 
प्लेटो के सम्वादों के समक्ष सानते हैं लेकिन वास्तव में देखा जाय तो इनमें बुद्ध के 
अपने उपदेशों के बजाय बुद्ध सत्त की विभिन्न विचारधाराओं का संकलन हुआ है।, 
इनके बारे में सर चाल्स इलियट का मत है कि बहुत सम्भव है कि इनमें कई शता- 
व्दियों बाद तक नई सामग्रियां एकन्नित होती रही हैं। है ० 


बुद्ध / ३९ 


ईसा की भाँति वे भी व्‌ राई का उत्तर भलाई से देते थे, घुणा के बदले प्रेम प्रकट करते थे 
और विवाद, विरोध तथा अपनी नित्दा सुन कर चुप रह जाते थे, उनका कहना था-- 
“अगर कोई व्यक्ति म॒ खेता के कारण मेरा अहित करता है तो इसके बदले में मैं उसे मुक्त 
स्नेह प्रदान करूँगा, _ वह जितना ही मेरा अपकार करेगा, उतना ही मैं उसका उपकार 
करूँगा ।” जब एक मूर्ख ने वुद्ध को गाली दी और ब्रा भरा कहा तो शांति से उसकी 
बात सुनते रहे और अंत में उन्होंने उससे पूछा, “वत्स, यह बताओ कि अगर कोई 
व्यक्ति किसी उपहार को लेने से इन्कार कर दे तो वह उपहार किसको प्राप्त होगा ? ” 
वह व्यक्ति बोला, “ऐसी स्थिति में उपहार उसी को प्राप्त होगा जो कि उसको देना 
चाहता था ।” बुद्ध बोले, “तो वत्स, मैं तुम्हारी गालियों को स्वीकार नहीं करना 
चाहता, कृपया तुम उन्हें अपने पास ही रखो ।” अन्य उपदेशकों और रन्‍्तों में हमें वह्‌ 
व्यंग और हास्य का पुट नहीं मिलता जो कि बुद्ध में मिलता है । 

उपदेश और प्रवचन का उनका ढंग भी अद्वितीय था । वहुत सम्भव है कि उन्होंते 
प्रवचन का यह ढंग उन उपदेशकों से अपनाया हो जो कि उन्तके समय में इधर उघर घूम 
कर अपने सिद्धान्तों का प्रचार किया करते थे, वे अपने प्रिय शिष्यों के साथ एक नगर से 
घुसरे नगर को भ्रमण करते रहते थे। कभ्मी कमी उनके साथ चलने वाले, उनके भक्तों 
की संख्या १,२०० तक पहुँच जाती थी । वे आने वाले दिन की कभी चिन्ता नहीं करते 
थे और स्थानीय प्रशंसकों से भिक्षा के रूप में जो कुछ भी प्राप्त होता था, उसी पर संतोष 
करते थे। एक बार तो उन्होंने एक नर्तकी के यहाँ मोजन ग्रहण करके अपने अनुयायियों 
को आइचर्यचकित कर दिया, वे गाँव के बाहर ही ठहरते थे और किसी जंगल या उपवन 
में अथवा किसी नदी के किनारे अपना खेमा गाड़ते थे । दोपहर का समय वे ध्यान और 
सनन में लगाते थे और सायंकाल प्रवचन करते थे। प्रवचन के समय वे सुक्रात की तरह 
कमी तो एक के बाद एक प्रइन पूछते हुए अपनी मुल वात्त पर पहुँचते थे, कभी नैतिक शिक्षाओं 
से पूर्ण गाथाएं सुनाते थे और कभी सूत्र रूप में अपनी चात कह कर उसकी व्याख्या करते 
थे। उनके चार प्रसिद्ध सूत्र निम्न प्रकार से हैं जिनमें उन्होंने यह मत व्यक्त किया है 
होता गा पीड़ा है, पीड़ा इच्छा के कारण होती है और इच्छा के दमन से ही ज्ञान प्राप्त 

ता है--- 
“भसिक्षुओ, यह सत्य पीड़ा के बारे में है---जन्म कष्टमय है, रोग कष्टमय है, जरा 

कष्टमय है, दुख, विरह्‌ और निराशा कष्टमय है... . . 

और भिक्षुओ, यह सत्य दुख के कारण के सम्बन्ध में है---इच्छा, जो कि पुनर्जन्म 
का कारण होती है, वही सुख भोग की इच्छा, जो कि सुख की खोज में भटकती फिरती 
है, पा का कारण है, जीवन की इच्छा और जीवित न रहने की इच्छा भी दुख का 
कारण है। 

भौर भिक्षुओ, यह दुख के निवारण से सम्बन्धित सत्य है--इच्छा का परित्याग, 
आकांक्षा से म्‌क्ति, निप्पुहता और निलिप्तता कष्ट से छुटकारा दिला सकती है। 

और भिक्षुओ, दुख के निवारण की विधियों से सम्बन्धित सत्य यह है--इसकी 
आठ विधियाँ हैं, यथा, शुद्ध विचार, शुद्ध इच्छा, शुद्ध वाणी, शुद्ध व्यवहार, शुद्ध जीवन, 
शुद्ध प्रयास, शुद्ध चेष्टा और शुद्ध ध्यान । 

बुद्ध का यह दुंढ़ मत था कि मानव जीवन में सुख की अपेक्षा दुख इतना अधिक 
प्राप्त होता है कि जन्म न ग्रहण करता ही सब से अच्छा है। वे कहा करते थे कि चारों 
सहासागरों में जितना जल है उससे भी अधिक आंसू आदमी ने बहाये हैं सुख का 
आनन्द उसकी अस्थिरता और संक्षिप्तता के कारण भंग हो जाता है, उन्होंने अपने शिष्यों 
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से पूछा कि अस्थाई क्‍या है, सुख या दुंख ? शिष्यों ने उत्तर दिया कि हे देव, दुख ही 
अस्थाई है इसलिए उन्होंने उपदेश किया कि ऐसी सारी इच्छाओं को त्याग दिया जाय 
जो कि स्वार्थ से प्रेरित है, क्योंकि ये ही दुख का कारण होती हैं--विशेष रूप से कामेच्छा .' 
का दमन किया जाय क्योंकि इसके फलस्वरूप उत्पत्ति होती है और इस प्रकार जीवन ' 
को दुख के नये चक्र में निरर्थक ही बंध जाना पड़ता है । उनके एक शिष्य ने उनकी शिक्षा 
का यह अर्थ छगाया कि शायद भगवन्‌ आत्म हत्वा का समर्थन करेंगे, लेकिन बुद्ध ने 
उसका विरोध किया और बताया कि आत्महत्या निरर्थक है क्योंकि जीव अपवित्र 
होने पर तब तक विभिन्न रूपों में जन्म लेता ही रहेगा जब तक कि उसका यह चक्त समाप्त 
नहीं हो जायेगा । | - 

जब उनके शिष्यों ने यह प्रार्थना की कि शुद्ध जीवन-यापन के सम्बन्ध में-वे 
अपने विचारों को और अधिक स्पष्ट करें, तो इसके उत्तर में बुद्ध ने उनके लिए पंचशीलों 
की शिक्षा दी:--- पा 

१--किसी जीव की ह॒त्या न करो । २--जो कुछ तुम्हें दिया न जाय, उसे 
न छो। ३--असत्य भाषण न करो। ४--नशीली वस्तुओं का पान न करो ।. 
५--अपविन्न जीवन से बचो। पु 

बुद्ध ने अन्यत्र अपने उपदेशों में ऐसी शिक्षाएँ दी हैं जो कि ईसा की शिक्षाओं से. 
आइचयंजनक रूप से मेल खार्त, हैं--जैसे, क्रोध को क्षमा से और बुराई को भराई से 
जीतो; विजय से घृणा उत्पन्न होती है क्योंकि पराजित सदा अप्रसन्न रहता है; इस 
संसार में आज तक कभी भी घृणा का अन्त घ॒णा से नहीं हुआ है, घृणा का अंत प्रेम से 
ही हो सकता है आदि, आदि। ईसा की तरह ही बुद्ध भी शायद स्त्रियों से घबराते थे और 
उन्हें बौद्ध संघ में स्थान देने से काफी दिनों तक संकीच करते रहे । उनके प्रिय शिष्य 
आनन्द ने एक बार उनसे पूछा-- सर .  « 

हे प्रभू, हम स्त्रियों के प्रति कैसा आचरण करें ?” 

“आनन्द, स्त्रियों की ओर देखो ही मत ।” 

“परन्तु यदि हम उन्हें देख लें तो फिर क्‍या करें ?” 

“आनन्द, उनसे माषण न करो ।” 

“परल्तु प्रभु, यदि वे स्वयं हमसे बोलें, तो फिर हम क्यां करें ?” 

“आनन्द, तब सतक रहो ।” 

धर्म के स्वरूप के बारे में उनकी धारणा शुद्ध नैतिकतावादी थी, वे आचरण पर ही. 
सबसे अधिक जो. देते थे और धर्म शास्त्र, आध्यात्म और पूजा पाठ को कोई महत्त्व नहीं 
देते थे । जब एक ब्राह्मण ने अपने पापों से मुक्ति पाने के लिए गया में स्ताव करने की 
इच्छा प्रकट की तो बुद्ध ने उससे कहा, ब्राह्मण, तुम यहाँ इसी जगह स्नान कर लो । 
तुम सभी जीवों के प्रति दया भाव रखो । यदि तुम असत्य भाषण नहीं करते हो, यदि 
तुम जीव हत्या नहीं करते हो, यदि तुम उस वस्तु को प्राप्त करने का प्रयास नहीं करते _ 
हो जो कि तुम्हें दी नहीं गई है और यदि तुम संयम से रहते हो, तो भला गया जाकर तुम्हें 
क्या मिलेगा ? तुम्हारे लिए हर स्थान का जल गया के जल के समान है ।” धर्म के 
इतिहास में इससे वढ़ कर आइचर्य की और कोई बात नहीं है कि बुद्ध शाइवतता, अम- 
'रता या ईश्वर के वारे में किसी प्रकार की बहस में पड़े विना ही एक विश्व व्यापी धर्म की 
स्थापना में सफल हुए । उन्होंने कहा है कि शाइवतता एक प्रकार का रहस्य है, दाईशनिकों 
की एक कपोल कल्पना मात्र है क्योंकि उनमें इतनी विनम्नता नहीं है कि यह स्वीकार 
कर लें. कि एक-अणू कमी भी ब्रह्माण्ड के रहस्य को समझ नहीं सकता । वे संसार की- 
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नश्वरता और शाइवतता सम्बन्धी विवादों पर हँसा करते थे जैसे कि उन्हें हमारे युग के 
उन गणितज्ञों और भौतिक शास्त्रियों के असफल प्रयासों का अन्दाज रूग गया था जो कि 
आज भी इसी प्रइन पर विवाद किया करते हैं । उन्होंने इस सम्बन्ध में अपना कोई मत्त 
व्यक्त नहीं किया है कि इस संसार का कभी आदि रहा है या कमी इसका अंत भी होगा, 
अथवा जीव शरीर का ही एक अंग है, या इससे प्रथक उसका कोई अस्तित्व है और क्या 
पुण्य के लिए स्व में पुरस्कार प्राप्त होता है । इस तरह के श्रइतों को उन्होंने एक प्रकार 
का वाग्जाल बताया और उससे बचने की राय दी क्योंकि इस तरह के विवाद भगगड़े 
और दुख के कारण होते हैं और उनसे कभी भी ज्ञान तथा शांति की प्राप्ति नहीं हो सकती। 
सिद्धि और सात्विकता, ईश्वर और ब्रह्माण्ड के ज्ञान से प्राप्त नहीं हो सकती, केवल 
निस्वार्थ और करुणामय जीवन से ही प्राप्त हो सकती है| यही नहीं उन्होंने एक जगह 
व्यंग पूर्वक यह भी संकेत किया है कि स्वयं देवगण भी इन प्रश्नों का उत्तर नहीं दे सकते । 

जब कुछ लोगों ने उन्हें यह स्मरण दिलाया कि ब्राह्मणों का दावा है कि उन्हें इन 
रहस्यों का हल मालूम है तो उन्होंने उनकी वात को हँसी में उड़ा दिया अगर बुद्ध की 
वाणी में कभी कटुता आती थी तो वह अपने समकालीन पंडित पुरोहितों का उल्लेख करते 
समय ही आती थी । उन्हें पंडितों के इस दावे से घृणा थी कि वेदों की रचना ईश्वर की 
प्रेरणा से हुई है, उन्होंने अपने धर्म संघ में हर जाति के लोगों को सदस्यता प्रदान की और 
ब्राह्मणों के जाति गत अहंकार का विरोध किया । उन्होंने कभी स्पष्ट रूप से जाति-व्यवस्था 
की निन्‍्दा नहीं की लेकिन अपने शिप्यों से स्पष्ट शब्दों में कहा--- जाओ और सभी देशों 
में इस शिक्षा का प्रचार करो, लोगों को बताओ कि इस धर्म में घनी-और निर्धन, 
बड़े और छोटे सब वरावर हैं, यहाँ सव जातियाँ उसी प्रकार मिल जाती हैं जिस प्रकार 
कि सागर में सब नदियाँ मिल जाती हैं । उन्होंने वलि-प्रथा का घोर विरोध किया और 
जीवों पर दया करने का उपदेश दिया । उन्होंने सभी प्रकार की अलौकिक और दिव्य 
शक्तियों के पूजन का विरोध किया और इस प्रकार के पूजन से सम्बन्धित मंत्रों, प्रार्थ- 
नाओं और सिद्धांतों को निरर्थक सिद्ध किया। उन्होंने विना किसी विवाद के बहुत 
शांति से एक ऐसे धर्म का प्रचार किया जो कि हर प्रकार के अंध विश्वासों और पुरोहित- 
वाद से मुक्त था जिसके माध्यम से हर व्यक्ति मुक्ति अर्थात्‌ निर्वाण की प्राप्ति कर सकता 
था। 


कभी कभी उनके स्वर में नास्तिकता का आभास मिलता था। वे कभी भी अना< 
वद्यक रूप से ईइ्वर को अस्वीकार करने के पचड़े में नहीं पड़ते थे और कभी कभी तो 
ब्रह्म के बारे में इस तरह कहते थे जैसे ब्रह्म कोई आदर्श नहीं बल्कि एक वास्तविकता हो, 
न ही वे कभी लोकप्रिय देवताओं की पूजा की मनाही करते थे लेकिन अज्ञेय ईश्वर से 
प्रार्थना करते रहने का मजाक भी वत्ताया करते थे---यह सोचना मूर्खता है।क कोई 
दूसरा हमें दुख या सुख दे सकता है । दुख और सुख तो स्वयं हमारे ही व्यवहार और 
हमारी ही इच्छाओं के फलस्वरूप प्राप्त होते हैं ।” उनके नैतिक सिद्धांतों में स्वर्ग और 
नरक की कल्पता का कोई स्थान नहीं था वे किसी ऐसी अलौकिक शक्ति में विश्वास नहीं 
करते थे जो कि इस संसार का आदि कारण हो । इसके अलावा वे संसार में किसी प्रकार 
के स्थायित्व या शाश्वत्तता का समर्थन नहीं कर पाते थे। उनके मत के अनुसार केवल 
जीवन और परिवतंन ही सत्य है। 

जिस प्रकार उन्होंने ईश्वर रहित धर्म की स्थापना की, उसी प्रकार उन्होंने आत्मा 
के सिद्धांतों को भी अस्वीकार किया और एक ऐसी मनोवैज्ञानिक परम्परा का सूत्रपात 
किया जिसमें आत्मा को कोई स्वीकृति प्राप्त नहीं है। उनके मतानुसार हमारी इन्द्रियाँ - 
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था अनुभव की दक्तियाँ ही हमें किसी चीज की अनुभूति कराती हैं। सभी पदार्थ गति- 
शील हैं और गति ही उनका प्रमुख गूण है, जीवन परिवर्तन का ही दूसरा रूप है, एक ऐसी 
नेसगिंक प्रक्रिया है जो कि आदि और अंत के क्रम से बँघी हुई है । आत्मा का सिद्धांत 
केवल एक प्रकार का श्रम है जिसकी रचना हमारे क्षीण मस्तिष्कों अथवा अल्प बद्धि . 
की सुविधा के लिए की गयी है । हम चेतनावस्था को ही आत्मा का रूप मान लेते हैं । 
हमारी अनुभृतियाँ और हमारा ज्ञान ही हमारे लिए स्थायी महत्व का होता है और वही 
सत्य होता है, उसी के आधार पर हमारी स्मृति और हमारी विचार शक्ति की रचना 
होती है इसलिए यदि हम अपने मस्तिष्क और अपनी आत्मा या अपने जीव की कल्पना 
ऐसे पदार्थ के रूप में करें जो कि अनुमृतियों के आधार पर स्थित रहता है तो यह स्पष्ट 
हो जायगा कि संसार में अमरत्व जैसी कोई चीज नहीं है । वुद्ध का कहना था कि कोई 
भी पहुँचा हुआ संन्‍्यासी म्‌ त्यू पर विजय नहीं पा सकता और न मैं ही मृत्यु पर विजय 
पा सके, एक दिन सब को मरत्ा ही होता है । 


लेकिन यह वास्तविकता यही है तो पुत्॒जैन्म किस प्रकार हो सकता है ? यदि 
आत्मा या जीव नाम की कोई वस्तु नहीं है तो एक जन्म के पापों का दंड भोगने के लिए 
वह दूसरा जन्म किस प्रकार लेती है ? पुनजेन्म के सिद्धांत को प्रदान की गई स्वीकृति 
ही बौद्ध द्शत का सबसे कमजोर पहलू है । बुद्ध ने कभी भी उस विरोधाभास को दूर 
करने का प्रयास नहीं किया । उनके संतुलित और विचारशील मनोविज्ञान के साथ 
पुनर्जन्म के सिद्धांत का कोई मेल नहीं बैठ पाता है । पुनर्जेन्म के सिद्धांत को मारत में 
इतना व्यापक समर्थन प्राप्त है कि प्रत्येक हिन्दू इसकी विना किसी सोच विचार के स्वीकार 
कर लेता है और यह मान्यता पीढ़ी दर पीढ़ी से वरावर पुष्ट होती रही है। बुद्ध ने भी 
जैसे इस सिद्धांत में कभी सन्देह नहीं किया और इसको स्वीकार कर लिया, उन्होंने पुनर्जन्म 
के चक्र और कर्म के सिद्धांत को प्रचलितरूप में ही मात लिया । उन्हें चिन्ता थी तो सिर्फ 
केवल एक बात की कि पुनर्जेन्म के इस चक्र से किस प्रकार मुक्ति पायी जाय, किस प्रकार - 
निर्वाण की प्राप्ति की जाय । 


परन्तु यह निर्वाण क्‍या है ? इस प्रइन का उत्तर बुद्ध ने इतने विस्तार के साथ 
दिया है और बाद में भी उनके अनुयायियों ने इसकी इतनी व्याख्या की है कि इसके सम्बंध 
भें किसी प्रकार के भ्रम का होना सम्मव नहीं है। निर्वाण का संस्कृत में शाध्दिक अर्थ 
है बुक जाना”-जैसे कि दिया या अग्नि बुझती है. बौद्ध धर्म ग्रन्थों में इसक' पयोग 
इन अर्थों में हुआ है :---१--स्वार्थपूर्ण इच्छाओं के पूर्ण दमन के माध्यम से इस जीवन 
में प्राप्त की गईं दान्ति और संतोष को अवस्था* २--पुनर्जम से मव्िति: ३--व्य क्ति- 
गत चेतना का निर्मूऊन; ४--व्यक्ति का ईश्वर से एकाकार होता; ५--मृत्यु के 
बाद पूर्ण आनन्द की प्राप्ति | वौद्ध साहित्य में इस शब्द का प्रायः सांसारिक अर्थ में प्रयोग 
किया गया है : जैसे 'अहँत्‌” या संन्यासी इसको इस जीवन में ही इन सात विद्येषताओं 
को प्राप्त करके निर्वाण प्राप्त कर सकता है---आत्म-निमंत्रण, सत्य की शोर, शक्ति 
शांति, आनन्द, एकाग्रता और उदारता । ये विशेषताएँ वास्तव में निर्वाण के सात 
अंग मात्र हैं इन्हें निर्वाण के कारण या साधन के रूप में नहीं माना गया है---निर्वाण का 
साधन तो सिफ्फे एक है और वह है स्वार्थपूर्ण इच्छा का दमन। प्राचीन बौद्ध धर्म ग्रन्थों 
में निर्वाण का अर्थ उस कष्टहीन परम शांति से माना गया है जो कि अपने अहम के पूर्ण 
दमन के फलस्वरूप प्राप्त की जा सकती है। बुद्ध ने एक स्थान पर कहा है---अब मैं 
कष्ट या पीड़ा से मुक्ति के बारे में एक सत्य कहता हँ--इसे इस प्रकार प्राप्त किया जा 
सकता है कि किसी इच्छा को शेष न रखा जाय । हर तरह की इच्छा से मुक्ति प्राप्त की 
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जाय | बुद्ध ने अपनी शिक्षाओं में परम शांति और परम आनन्द के अर्थ में भी निर्वाण 
है 3 किया है। परन्तु पूर्ण निर्वाण का अर्थ है, पूर्ण अंत और पुनर्जन्म से सदा के लिए 
भक्ति । ः 

बुद्ध का कहना है कि अंत में हमारे सामने व्यक्तिवादिता की नैतिक और मनो- 
वैज्ञानिक निरर्थकता सिद्ध हो जाती है । हमारा अपना व्यक्तित्व या स्व अपने आप में 
कोई पृथक शक्ति या जीव नहीं है वल्कि यह तो जीवन की एक महानधारा की एक नश्वर 
लहरी मात्र है। जब हम अपने आपको पूर्ण के एक अंश के रूप में देखते हैं, जव हम अपने 
व्यक्तित्व और अपनी इच्छाओं को पूर्ण की तुलना में परिष्कृत करते हैं तव हमारी असफ- 
लताएँ, हमारे विभिन्न कष्ट और यहाँ तक कि मृत्यु ही हमें पहले की भाँति दुख नहीं 
दे सकती । जब हम अपने आपको नहीं वल्कि सभी मनुष्यों और समस्त जीवधारियों 
से प्रेम करना सीख लेंगे तभी अंत में हमें शांति प्राप्त हो सकेगी | 


५. बुद्ध के अन्तिम दिन 


बुद्ध के कुछ विचित्र कार्य और करिद्सें; पित्‌ ग्रह की यात्रा; बौद्ध सिक्षु या 
संन्यासी; देहावसान । 


दार्शनिक विवेचन के इस उच्च स्तर से उतर कर हम अब उन गाथाओं पर आते 
हैं जिनमें बुद्ध के अन्तिम दिनों और उनके देहावसान का उल्लेख मिलता है स्वयं 
बुद्ध अलौकिक कार्यों और करिष्मों से घृणा करते थे लेकिन उनके अनुयायियों ने 
उनके बारे में इस प्रकार की हजारों कथाएँ गढ़ ली जैसे, वे एक क्षण में उड़कर गंगा के 
इस पार से उस पार पहुँच सकते थे; जब दाँत खोदने की उनकी सींक भूमि पर गिर 
पड़ी तो उसकी जगह से पेड़ उग आया; उनके एक प्रवचन के बाद सारी पृथ्वी काँप उठी 
जब उनके शत्र देवदत्त ने एक पायल हाथी उन पर छोड़ा तो बुद्ध ने अपने प्रेम के वछ पर 
उसको वश में कर लिया। 


बौद्ध धर्म प्रन्‍्थों में बुद्ध के चरित्र का बड़ा सुंदर वर्णन किया गया है। अनेक शिष्य 
और अनुयायी उनके आस पास एकत्र हो गए थे। एक भ्रसिद्ध सन्त के रूप में उतकी 
ख्याति उत्तर भारत के लगभग सभी नगरों में फेल चुकी थी | जब उनके पिता ने सुना 
कि बुद्ध कपिलवस्तु के समीप ही हैं तो उन्होंने एक सन्देशवाहक बुद्ध के पास भेजा और 
उन्हें अपने वचपन के नगर में एक दिन व्यतीत करने के लिए आमंत्रित किया, बुद्ध गये । 
उनके पिता जो कि अपने युवराज के चले जाने पर वहुत दुखी रहा करते थे, एक सन्त 
के रूप में उनका स्वागत करके बड़े प्रसन्न हुए । बुद्ध की पत्नी, जो कि इस लम्बे वियोग 
की अवधि में भी पूर्ण सतीत्व का पालन कर रही थी, अपने पति के पैरों में गिर पड़ी और 
एक देवता के रूप में भक्ति भाव से उसने उनकी वन्दना की तब राजा शुद्धोधन ने बुद्ध 
को उनकी पत्नी के बारे में बताते हुए कहा-- दिव, मेरी पत्तोह ने जब यह सुना कि आप 
संन्यासियों की भाँति पीत वस्त्र घारण करते हैं तो इसने भी वैसे ही वस्त्र घारण 
कर लिये; जब इसने सुना कि आप दिन में केवछ एक वार भोजन करते हैं तो यह भी 
केवल एक ही वार भोजन करने लगी; जब इसने सुना कि आपने दौया पर सोना छोड़ 
दिया है तो इसने भी शैया का त्याग कर दिया; जब इसने सुना कि आपने पुप्पहार और 
सुगन्वित वस्तुओं का त्याग कर दिया है तो इसने भी उन्तको काम में लाना छोड़ दिया । 
यह सुनकर चुद्ध ने अपनी पत्नी को आशीर्वाद दिया और फिर वे अपने मार्ग पर आगे 
बढ़ गये | 
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योद्धा के रूप में तो निश्चय ही सिकन्दर से छोटा था लेकिन एक शासक के रूप में उससे 
बड़ा था। चन्द्रगुप्त क्षत्रिय था और उसका उस नन्द वंश से सम्बन्ध था, जिसका मगध 
पर अधिकार था और जिसने उसे देश निकाला दिया था। उसने अपने कटनीतिक 
प्रामर्शदाता कौटिल्य चाणक्य की सहायता से एक छोटी-सी सेना का संगठन किया 
और मैसेदोनियाई सैनिक टुकड़ियों को पराजित करने के बाद भारत को स्वतन्त्र घोषित 
कर दिया, इसके वाद वह मगध की राजधानी पाटलिपुत्र त्तक बढ़ा । उसने वहाँ एक 
विद्रोह का आयोजन किया और राजसिहासन पर कब्जा कर लिया तथा उस मौय॑ वंश 
की नींव डाली जिसने भारत और अफगानिस्तान पर १३७ वर्ष तक एकक्षत्र राज्य 
किया | कौटिल्य के बुद्धिमत्तापूर्ण परामर्श और अपने साहस के वल पर चब्द्रगुप्त ने 
बहुत थोड़े समय में ही अपने राज्य को उस समय का विश्व का सबसे अंधिक शक्तिशाली 
राज्य बना लिया । जब मेगस्थनीज़ सीरिया के राजा सेल्यूकस निकातोर के राजदूत 
के रूप में पाटलिपुत्र में आया तो उसे यहाँ एक ऐसी सभ्यता देखने को मिली जोकि उस 
समय की यूनानी सभ्यता के समकक्ष थी 


इस यनानी यात्री ने अपने समय के भारतीय जीवन का अच्छा परिचय दिया है। 
हालाँकि ऐसा करने में उसने काफी उदारता से काम लिया है। उसे भारत की अपने 
देश से तुलना करते समय यह देख कर बड़ा आइचर्य हुआ कि भारत में दास प्रथा नहीं 
थी । उसने लिखा है कि हालाँकि यहाँ की जनता पेशे के आधार पर विभिन्न जातियों 
में बँटी हुई थी लेकिन इस विभाजन को यहाँ के लोगों ने स्वाभाविक रूप में स्वीकार कर 
रखा था। उसने आगे लिखा है-- 


यहाँ के लोग काफी सुख में हैं और बड़े सीधे स्वभाव के हैं । घार्मिक महत्व के 
अवसरों को छोड़कर बाकी कभी भी मदिरा पान नहीं करते ।. . . . . इनके नियम 
कानून और आपस के समभौतों की सादगी इसी से प्रकट होती है कि ये झगड़े के निप+ 
टारे के लिए कानून की शरण बहुत कम लेते हैं। किसी से किये गये वादे के बारे में या' 
किसी के यहाँ जमा करके रखे गये घन के बारे में इनमें आपस में कभी मुकदमे वाजी या 
गवाही की नौबत नहीं आती है। ये आपस में एक दूसरे का विश्वास करते हैं तथा 
जीवन में सच्चाई और ईमानदारी को बहुत अधिक महत्व देते हैं।. . . . . जमीन के 
अधिकांश भाग में सिंचाई की वड़ी अच्छी व्यवस्था है, और यहाँ की जमीन साल में 
लगभग दो वार फसल पैदा करती है।.... . इसके फलस्वरूप भारत में आज तक 
कमी दुर्भिक्ष नहीं पड़ा, और स्वास्थ्यवर्धक खाद्य पदार्थों की यहाँ कमी भी कमी नहीं. 


रही । 


चन्द्रगुप्त के समय में उत्तरी भारत में जो दो हजार नगर थे, उनमें सबसे प्राचीन था 
तक्षशिला, जो कि आधुनिक रावरूपिडी से वीस मील उत्तर परचम में वसा था। यूनानी 
इतिहासकार आरियन ने एक विशाल और समृद्ध नगर वसाया है तथा दूसरे यूनानी 
इतिहासकार स्त्राबो ने लिखा है---यह एक विशाल नगर है और यहाँ की कानून व्यवस्था 
सर्वोत्तम है ।” यह नगर सैनिक के साथ साथ शिक्षा की दृष्टि से भी बहुत महत्वपूर्ण था । 
पश्चिमी एशिया को जाने वाले मुख्य मार्ग पर वसा होने के कारण इसका बड़ा सामरिक 
महत्व था और यहाँ एक विश्वविद्यालय भी था जो कि भारत के उस समय के अनेक विश्व 
विद्यालयों में सबसे अधिक प्रसिद्ध था। जैसा कि यूरोप में मध्य. युग में पेरिस के साथ . 
हुआ था, दूर दूर के छात्र तक्षशिला में पढ़ने के लिए आया करते थे तथा यहाँ विज्ञान और 
सभी कलाओं की शिक्षा प्राप्त करते थे। यहाँ शिक्षकों के रूप में चुने हुए विद्वानों को 
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नियुक्त किया गया था । इसके अछावा यहाँ एक चिकित्सा विद्यालय भी था जोकि उस 
समय के पूर्वी संसार में सबसे अधिक प्रसिद्ध था ।' 


मेगस्थनीज़ ने चन्द्रगुप्त की राजघानी पाटलिपुत्र के वारे में लिखा है कि यह नगर 
नौ मील लम्बा और रूुगभग दो मीरू चौड़ा है। राजा का राजमहलरू रूकड़ी का वना 
था लेकिन मेगस्थनीज़ ने उसको सूसा और एक्वाताना के राज महलों से भी अधिक 
सुंदर यहाँ तक कि पर्सेपोलिस के राजमहल से भी अधिक सुंदर बताया है । उसके खम्मों 
घर सोना चढ़ा था और प्राकृतिक दृश्यों तथा पशु पक्षियों के चित्र बने थे। भीतर का भाग 
भी कीमती घातुओं और पत्थरों से बहुत अच्छी तरह सजाया गया था, महल में छः फुट 
व्यास के सोने के विशालकाय पात्र भी रखे थे । एक अंग्रेज इतिहासकार ने कुछ प्रमाणों 
के आधार पर यह सिद्ध किया है कि ईसा से चौथी और तीसरी शताब्दी पूर्व मौर्य सम्राटों 
के शासनकाल में दस्तकारी की वस्तुओं और अन्य कीमती सजावटी चीज़ें तथा शान 
'शौकत में उतनी ही वृद्धि शो चुकी थी जितनी कि अठारह झ्ताव्दी वाद मुगरू सम्राटों 
के शासन काल में हुई थी । 

इसी राजभवन में चन्द्रगुप्त हिंसा द्वारा सिहासन पर अधिकार करने के बाद चौवीस 
वर्ष तक रहा, वह अपने महल के बाहर बहुत कम निकला करता था और जब भी निकलता 
था तो हल्के हरे रंग का जरीदार मलूमलर का वस्त्र घारण करता था और सुनहरी पालकी 
या बढ़िया सजे हुए हाथी पर बैठ कर निकलता था | वह शिकार तथा अन्य मनोरंजन 
के कार्य-क्रमों में बहुत कम भाग ले पाता था क्योंकि उसका अधिकांश समय अपने बढ़ते 
हुए साम्राज्य के काम की देख-भाल में ही व्यतीत होता था। उसने अपने दिलों को नब्बे 
मिनटों के सोलह भागों में विभाजित कर रखा था। पहले घन्टे में वह उठता था और 
ध्यान तथा मनन की तैयारी करता था; दूसरे घन्दे में अपने गुप्तचरों द्वारा भेजी 
गयी सूचनाओं का अध्ययन करता था और गुप्त आदेश जारी करता था; तीसरे घन्दे 
में वह अपने विश्वसनीय परामर्शदाताओं के साथ बैठ कर विचार-विमशे करता था; 
चौथ धघन्टे में वह राजस्व, वित्त व्यवस्था और राणप्ट्रीय प्रतिरक्षा व्यवस्था पर ध्यान देता 
था; पाँचवें घन्टे में वह कुछ खास-खास मुकदमों का निर्णय करता था और प्रजा की 
फरियाद सुनता था; छठे घन्टे में वह स्‍्तान करके मोजन करता था और घर्म-शास्त्रों का 
अध्ययन करता था; सातवें घन्टे में कर और भेंट स्वीकार करता था तथा आवश्यक राज- 
कीय नियुक्तियाँ करता था; आठवें घन्दे में वह पुनः अपने मंत्री परिपद्‌ के साथ विचार 
विमर्श करता था, गुप्तचरों तथा उन नतंकियों से गुप्त सूचना प्राप्त करता था जिनको 
उसने इसी काम के लिए नियुक्त कर रखा था; नवें घन्टे में वह आराम करता था और 
पूजापाठ करता था; दसवें और ग्यारहवें घन्टे में वह अपनी विशाल सेना से सम्वन्बित 
प्रशतों पर विचार करता था; वारह॒वें घन्टे में वह पुनः गुप्त सूचनाओं पर विचार करता 
था; तेरहवें घन्टे में सायंकालीन स्नान और भोजन तथा चौदहवें, पन्द्रहवें और सोलह॒वें 


“सर जान सार्शल ने तक्षशिला के स्थान पर जो खुदाई करवाई है, उसमें बहुत 
सुन्दर तरासे हुए पत्थर, अच्छी पालिसदार मूर्तियाँ, ६०० वर्ष ई० पु० पुराने सिक्के 
ओर शोश्े की ऐसी सुन्दर चीज़ें मिलो हैं जला कि भारत में उसके बाद के युग में भी 
नहीं बन सकीं। विल्सेंट स्मिथ, इन प्रमाणों के आधार पर यह पता चलता है कि 
उस समय भौत्तिक सभ्यता ने विकास का उच्च स्तर प्राप्त कर लिया था और ऐसी 
सभी कलाओं तथा शिल्प का विकास हो चुका था जोकि एक सम्पन्न और सुसंस्कृत नाग- 
रिक जीवन में पायी जाती हैं। 


४८ | सम्यता की. कहानी. 


घन्टे में शयन । अथवा यह भी हो सकता है कि,चन्द्रगुप्त की: इस चरित्र की कल्पनों 
इतिहासकारों के मस्तिष्क की उपज हो.या कौटिल्य ने जान-बूक केर उसको एक आदर्श 
राजा सिद्ध करने के लिए यह सव गढ़ा हो, क्योंकि राजाओं के थारे में सच्चाई का ज्ञान 
बहुत कम हो पाता है। - | आर, ु 

शासन-व्यवस्था के संचालन का असली सूत्र उसके बुद्धिमान मंत्री कौटिल्य के 
हाथ में था। कौटिल्य जाति के ब्राह्मण थे और धर्म के राजनीतिक महत्व से परिचित 
थे लेकिन उससे कोई नैतिक प्रेरणा नहीं लेते थे। हमारे आधुनिक अधिनायकों की भाँति 
कौटिल्य का भी विश्वास था कि राज्य की देख-भाल के लिए किसी भी प्रकार के साधन 
का सहारा लिया जाना अनुचित नहीं होता । कौटिल्य बहुत ही चालाक और कई माने 
में घोखें से काम लेने वाले आदमी थे लेकिन चद्धगुप्त को उन्होंने कभी भी धोका नहीं 
दिया। उन्होंने पराजय, देश निकाला, षडयंत्र, हत्या और विजय सव में चनच्द्रगुप्त का 
वफादारी के साथ साथ दिया और अपने बुद्धि कौशल से चद्वगुप्त के साम्राज्य कों भारत 
का महानतम साम्राज्य बना दिया था। प्रसिद्ध पाश्चात्य कूटिनीतिकार मैकियाविली 
की भाँति कौटिल्य ने भी रणनीति और कूटिनीति सम्बंधी अपने सिद्धांतों को लिपि-बद्ध 
कर लेना उचित समझा। उन्हें “अर्थ-शास्त्र” का रचयिता माना जाता है जो कि 
संस्कृत का एक प्राचीनततम ग्रत्थ है। इस ज्रन्ध में कौटिल्य ने लिखा है कि शत्रु के किले 
'पर इत साधनों से अधिकार किया जा सकता है--षड़यंत्र, गुप्तचर, शात्रु राज्य की 
जनता को अपनी ओर मिला लेता, घेरे-बन्दी और अंत में आक्रमण | यह इस पुस्तक 
की यथार्थवादिता का एक उदाहरण है। 


उस समय की सरकार लोकतंत्र का दावा नहीं करती थी। वह सम्भवतः भारत 
की सर्वोत्तम शासन-व्यवस्था थी। महानतम्‌ मुगरू सम्राट अकबर की शासन-व्यवस्था भी 
उसकी बराबरी नहीं कर सकती थी और कुछ इतिहासकारों का यहाँ तक मत है कि प्राचीन 
यूनानी नगर राज्यों की शासन-व्यवस्था भी इससे अच्छी नहीं थी। इतना स्पष्ट है कि 
इसका मूल आधार सैनिक शक्ति पर ही टिका था। मेगस्थनीज़ के कथनानुसार चन्द्र- 
गुप्त की सेना में ६ छाख पैदछ, ३० हजार घुड़सवार, ९ हजार हाथी और असंख्य रथ 
थे । ब्राह्मणों और किसानों को सैनिक सेवा से मुक्त रखा गया था। स्त्रोवो ने छिखा है कि 
थुद्ध के दिनों में भी किसान शांति से खेती किया करते थे और सुरक्षित रहते थे। सैद्धा- 
न्तिकरूप से राजो का अधिकार असीम था लेकिन व्यावहारिकरूप से मंत्री परिषद्‌ उसके 
अधिकार को कुछ सीमित कर देती थी । राजा की उपस्थिति और उसकी भनुपस्थिति 
में भी मंत्रि परिषद्‌ ही कानून बनाने का काम करती थी और राष्ट्रीय अर्थ व्यवस्था तथा 
परराष्ट्रनीत को निर्धारित करती थी और राज्य के महत्वपूर्ण कर्मचारियों की नियुक्ति 
करती थी । मेगस्थनीज़ ने चद्धगुप्त के मंत्रियों के चरित्र और उनकी बुद्धि की बड़ी 
प्रशंसा की है। | 

शासन-व्यवस्था को विभिन्न विभागों में विभाजित किया गया था और चुने हुए 
अधिकारी इन विभागों की देख-माल करते थे । राजस्व, चुंगी, सीमा-व्यवस्था, प्रवेश पत्र, 
संचार, आवकारी, खदान, कृषि, पशु-पालत, वाणिज्य, मंडार-गृह या गोदाम, जहाजरानी, 
वत, उपवन शिकार और सार्वजनिक खेल-कूद, वेश्याएँ, और टकसाल। आवकारी 
“विभाग के अधीक्षक का काम था कि नशीली वस्तुओं की विक्री को नियंत्रित करना, 
मदिरालयों की संख्या सीमित रखना और मदिरालयों में वेची जाने वाली वस्तुओं की 
मात्रा निश्चित करता, खदान विभाग का अधीक्षक निजी व्यापारियों को खदानों के पे 
देता था और उनसे एक निश्चित शुल्क तथा उनके मुताफे का एक अंश राज्य के लिए 
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चसूल करता था| यही व्यवस्था कृषि के क्षेत्र में भी छाग्र थी क्योंकि सारी जमीन राज्य 
की सम्पत्ति मानी जाती थी। सार्वजनिक खेल-कूद विभाग या क्रीड़ा का अधीक्षक जुए 
के अड्डों की देख-भाल करता था, उनसे शुल्क प्राप्त करता था और जुएखाने को प्राप्त 
हुए घन का पाँच प्रतिशत राज्य के लिए वसूछ करता था । वेश्याओं का अधीक्षक वार- 
वणिकाओं की देख-भाल करता था, उनके आय व्यय को नियंत्रित करता था, प्रतिमास 
उनकी दो दिन' की कमाई को कर के रूप में राज्य के लिए वसूल करता था और उनमें 
से दो को मनोरंजन तथा गुप्तचर का कार्य करने के लिए राज महल में भेजा करता था। 
प्रत्येक उद्योग और पेशे पर कर लगा हुआ था, इसके अछावा धनियों को समय समय पर 
राजा को भेंठ भी देनी पड़ती थी । सरकार वस्तुओं का मूल्य निश्चित करती थी और 
समय समय पर बटखरों आदि की नापजोख भी करती थी । इसके अछावा सरकार कुछ 
राजकीय कारखानों में उत्पादन का कार्य भी करती थी, तरकारी बेचती थी। इसके 
अलावा खदानों पर तथा नमक, इमारती रूकड़ी, कीमती वस्त्र, घोड़े और हाथी पर राज्य 
का ही एकाधिकार माना जाता था। 

गाँवों में कानून की व्यवस्था गाँव के मुखिये या पंचायत के हाथ में थी । नगर, 
जिले और प्रदेश के स्तर पर न्यायालयों की व्यवस्था थी । सर्वोच्च न्यायालय राजधानी 
में था। विशेष मामलों पर अंतिम निर्णय राजा द्वारा दिया जाता था। दंड-व्यवस्था 
काफी कड़ी थी, और अंग-भंग, यातना तथा मृत्यु दंड की व्यवस्था थी । दंड साधारण- 
तया बदले के सिद्धांत पर आधारित था। परन्तु सरकार का काम केवल दमन करना 
ही नहीं था, वह जनता की सुख-सुविधा और सावेजनिक स्वास्थ्य आदि की भी देख-भाल 
करती थी तथा औषधालयों और निर्घनों के लिए सहायताकेन्द्रों की स्थापना करती 
थी । अकाल या अभाव के समय राज्य की ओर से अन्न-वितरण की भी व्यवस्था थी और 
इसके लिए राजकीय भंडारगृहों में अन्न जमा करके रखा जाता था | संकटकाल में घनियों 
को इसके लिए विवश भी किया जाता था कि वे निर्वयनों और अभावग्रस्त जनता की सहा- 
यता करे । ऐसे अवसरों पर अभावपीड़ितों की सहायता के लिए राज्य की ओर से बड़े 
पैमाने पर निर्माण-कार्य भी आरम्भ किये जाते थे । 

जहाजरानी विभाग जलमार्ग से होनेवाले यातायात का नियंत्रण करता था और 
यात्रियों की सुरक्षा की व्यवस्था करता था। यह विभाग पुलों और बन्दरगाहों की देख- 
भार करने के अलावा सरकारी नावें भी चछाता था। निजी स्तर पर बड़े-बड़े महाजन 
भी अपनी नावें और जहाज चलवाया करते थे । संचार विभाग सड़कें बनवाता था और 
उनकी मरम्मत करता था। इस विभाग की ओर से समस्त साम्राज्य में सड़के बनवायी 
गई थीं, जिनमें गावों की छोटी सड़कों से लेकर ३२ फुट चौड़े व्यापारिक मार्ग और ६४ फुट 
चौड़े राजमार्ग सम्मिलित थे। इस प्रकार की एक शाही सड़क पाटलिपुत्र से लेकर उत्तर- 
पश्चिमी सीमांत तक लूगसग १२ सौ मील लम्बी थी। मेगस्थनीज़ ने लिखा है कि इत सड़कों 
पर प्रत्येक मील पर मार्ग-सूचक स्तंभों का निर्माण किया गया था, जिन पर एक स्थान से 
दूसरे स्थान की दूरी भी लिखी रहती थी। मागें पर जगह- जगह छायादार वृक्षों, कुओं, 
थानों और घधर्मशालाओं की व्यवस्था की गई थी । रथ, पालकी, बैलगाड़ी, घोड़े, ऊँट, 
हाथी, गदहे और कुली माल ढोने के काम आते थे। हाथी एक बहुत ही कीमती जानवर 
माना जाता था और राजा तथा राजकीय अधिकारियों की सवारी के काम आता था। एक 
हाथी की कीमत एक स्त्री के सतीत्व से भी अधिक मानी जाती थी ॥* 


* एरियन ने अपनी पुस्तक 'इंडिका” सें लिखा है---इनकी स्त्रियाँ, जो कि आम- 
६.६ 


५० | सम्यतां की कहानी 


-नगरों की शासत्न-व्यवस्था का संचालन भी प्रशासकीय विभागों के आधार पर 
होता था । उद्योगों का नियंत्रण, यात्रियों के ठहरने की व्यवस्था और उनकी निगरानी 
का काम, जन्म और मृत्यु का छेखा-जोखा रखने का काम, व्यापारियों को अनुमति-पत्र देने 
और उनके माल तथा तराजू-बटखरों की जाँच-पड़ताल का काम, तैयार माल की वित्री 
के नियंत्रण का काम आदि-आदि विभिन्न विभागों के सुपुर्दे थे। एक विभाग हर प्रकार 
की विक्री पर दस प्रतिशत के हिसाव से विक्री कर वसूला करता था । हावेल का कहना 
है--- इस प्रकार संक्षेप में पाटलिपुत्र ईसा पूर्व चौथी शताब्दी में एक सुसंगठित ओर 
सुव्यवस्थित नगर था। वहाँ का प्रशासन समाज-विज्ञान के प्रमुख सिद्धांतों के आधार 
पर संचालित था | विस्सेन्ट स्मिथ का मत है-- प्रशासन की इप्त व्यवस्था को देखकर 
आइचये होता है । इसका परिचय तो हमें मोटे तौर पर ही प्राप्त हो सका है। लेकिन 
यदि प्राप्त तथ्यों के आधार पर ध्यान से विचार किया जाय तो यह देखकर दंग रह जाना 
पड़ता है कि ३०० वर्ष ई० पृ० में मारत में ऐसी सुनियोजित शासन-व्यवस्था का विकास 
हो चुका था।” | 

इस राज्य-व्यवस्था की एक खामी थी एकाधिपत्यता और इसी कारण राजा 
को अपनी सेना और गुप्तचरों पर निर्मर रहना पड़ता था। प्रत्येक निर्रकुश सम्राद 
की भाँति चन्द्रगुप्त भी सारा अधिकार अपनी मुट्ठी में रखता था और उसे हमेशा विद्रोह 
और ह॒त्या का डर बना रहता था। कहा जाता है कि प्रतिदिन वह अपना शयनकक्ष 
बदलता रहता था और हमेशा अंगरक्षकों से घिरा रहता था । हिन्दू परम्परागत मान्यता , 
के आधार पर, जिसे यूरोपीय इतिहासकारों ने भी स्वीकार किया है, पता चलता है कि 
जब चन्द्रगुप्त के राज्य में एक बहुत बड़ा अकाल पड़ा तो उसने राजसिंहासन त्याग दिया 
और बारह वर्ष तक एक जैन संन्‍्यासी के रूप में जीवन व्यतीत करने के वाद अनशन करके 
अपने प्राण त्याग दिये । 


२. एक दाझ्निक सम्राट 


अशोक; संयम और सहिष्णुता का पक्षपाती; अशोक के घर्मे-प्रचारकः 
अशोक की सफलता और असफलता। 


सम्राट चन्द्रगुप्त का उत्तराधिकारी विच्दुसार कुछ बौद्धिक प्रवृत्ति का था। 
कहा जाता है कि उसने सीरिया के राजा आन्तिओकीस से एक यूनानी दार्शनिक भेंट 
में माँगा था और कहा था कि एक योग्य यूनानी दाशेनिक के लिए मैं काफी बड़ी कीमत 
देने के लिए तैयार हूँ । लेकिन उसकी माँग पूरी नहीं हो सकी, क्योंकि आन्तिओ-कोस को 
एक भी दाशंनिक ऐसा नहीं मिल सका जो बिकने के लिए राजी होता । परल्तु संयोग से 
बिन्दुसार को अपने पुत्र के रूप में ही एक दाशनिक प्राप्त हो गया । 

अशोकवर्धन २७३ वर्य ई० पु० में घिंहासन पर बंठा। उसका साम्राज्य जितना 
बड़ा था, उतना बड़ा साम्राज्य उसके पहले के किसी भारतीय सम्राट का नहीं था, 
अफगानिस्तान और बलूचिस्तान से छेकर समस्त आधुनिक मारत उसके साम्राज्य का 
अंग था । केवल सुदूर दक्षिण का तामिल प्रदेश उसके अन्तर्गत नहीं था । कुछ समय तक 


तौर से बहुत अधिक सदाचारी होती हैं, एक हाथी के बदले किसो भी अजनबी के 
साथ सोने को तैयार हो सकती हैं। भारतीय स्त्रियाँ इसे अपने लिए एक सम्मान की 
बात मानती हैं कि उनकी सुन्दरता का मूल्य एक हाथी के वरावर माना गया। 


सिकन्दर से औरंगजेब तक / ५१ 


तो उसने अपने पितामह चन्द्रगुप्त की माँति बड़ी दृढ़ता और क्रता से शासन किया | युआन 
ज्वॉँग नामक एक चीनी यात्री ने, जिसने सत्रहवीं सदी में कई वर्ष तक भारत में निवास 
किया था, लिखा है कि अशोक ने अपनी राजघानी के उत्तर में जो कारागार बना 
रखा था, उसकी स्मृति से उस समय भी लोग काँप उठते थे और यह कारागार जनश्रुति 
में अशोक के नरक के नाम से कुख्यात था। इस चीनी यात्री को लोगों ने बताया था 
कि अशोक के इस कारागार में अपराधियों को तरह तरह की क्रूर यातनाएँ दी जाती थीं, 
और स्वयं सम्राट का इसके वारे में यह कहना था कि इस कारागार में एक वार वन्द किया 
जानेवाला कभी जीवित बाहर नहीं आ सकता । लेकिन एक दिन की वात है कि वहाँ 
एक बौद्ध भिक्ष्‌ को लाया गया । उसे विना किसी कारण के ही पकड़ छिया गया था । 
जब इस भिक्षु को खौलते हुए पानी के कड़ाह में डाला गया तो इसका उस पर कोई असर 
ही नहीं हुआ और जीवित वचा रहा । कारागार के प्रधान ने राजा के पास खबर भेजी । 


“राजा ने स्वयं आकर इस विचित्र घटना को देखा । जव वह चलने लगा तो कारागार 


के प्रधान ने उसे उसके इस आदेश की याद दिलायी कि इस कारागार से कोई भी व्यक्ति 
जीवित वाहर नहीं जा सकता । सम्राट ने उसकी वात को स्वीकार किया और आदेश 
दिया कि कारागार के प्रधान को कड़ाह में फेक दिया जाय और भिक्ष को छोड़ दिया जाय । 
जनश्रुति के अनुसार वहाँ से अशोक अपने महलरू में लौट आया और गहरे सोच में 
पड़ा। काफी देर तक विचार करने के बाद उसमें इतना परिवर्तन हो गया कि उसने उस 
कारागार को नष्ट कर देने का आदेश दिया और दंड-व्यवस्था को भी काफी हल्का कर 
दिया । तभी उसे यह सुचना मिली कि उसके सैनिकों ले विद्रोही कलिग जाति पर एक 
बहुत बड़ी विजय प्राप्त की है और हजारों विद्रोहियों को तलवार के घाट उतार दिया 
है और अनेक को बन्दी बना लिया है । भयानक हिंसा और हत्याकांड के इस समाचार 
से सम्राट का मन ग्लानि से भर उठा, वह यह सोचकर विचलित हो उठा कि इतनी बड़ी 
संख्या में वन्दियों को अपने प्रियजनों से विछड़ना पड़ेगा । उसने आदेश दिया कि सभी 
वन्दियों को रिहा कर दिया जाय और कलिंगवासियों को उनकी भूमि लौटा दी जाय । 
यही नहीं उसने इस हत्याकांड के लिए उनसे क्षमा की प्रार्थना भी की, जो कि इतिहास 
में अपने ढंग की एक अद्वितीय घटना है । इसके बाद सम्राट ने बोद्ध धर्म ग्रहण कर लिया । 
बह भिक्षुओं की भाँति पीत वस्त्र धारण करने लगा और उसने मांस खाना छोड़ दिया। 
वह बुद्ध की शिक्षाओं के अनुसार ही रहने लगा। 
आज हमारे लिए यह कहना सम्मव नहीं है कि इस कथा में इतिहास का अंश' 
कितना है और कल्पना का कितना । इसके अलावा इतने लम्बे व्यवधान के बाद हम 
यह भी नहीं कह सकते कि इस परिवतंन के लिए पीछे कौन-सा रहस्य था और सम्राट 
का वास्तविक उद्देश्य क्या था । हो सकता है कि उसने बौद्ध धर्म की बढ़ती हुई शक्ति 
को पहचानकर यह सोचा हो इसके प्रचार से उसकी प्रजा शांत रहेगी और जव लोग घर्मा- 
नुसार आचरण करने लगेंगे तो उसे अपने राज्य में शांति और सुव्यवस्था को बनाये 
रखने में कोई कठिनाई नहीं होगी । अपने शासनकाल के ग्यारह॒वे वर्ष में इसी आशय 
के आदेश जारी करने छुरू किये। उसने अपने इन आदेशों को राज्य भर में 
स्तंभों और शिलालेखों पर खुदवाना शुरू किया । इन शिलालेखों में वबहत सरलू और 
स्थानीय भाषाओं का प्रयोग किया जाता था कि प्रत्येक साधारण पढ़ा-लिखा आदमी 
भी उनको समझ सके । अशोक के शिलालेख भारत के रगसग सभी भागों में पाये गये 
हैं। उसके द्वारा स्थापित कराये गये स्तंमों में से दस तो आज भी अपनी जगह पर खड़े 
हैं और बीस अन्य स्तंभों के वारे में पता लगा लिया गया है कि उन्हें किस स्थान पर स्थापित 


* किया गया था। इन शिलालेखों में सम्राट ने वौद्धमत में अपने विश्वास की घोषणा की 


(५२ / सभ्यता की कहानी 


है और राज्य-व्यवस्था को वौद्ध धर्म के मूल सिद्धांतों के अनुसार चलाने की प्रतिज्ञा 
की है। ' 


हालाँकि इन शिलछालेखों में बौद्ध मत का प्रतिपादन किया गया है, लेकिन, उनका - 
मूल स्वरूप घामिक नहीं है। उनमें वौद्ध के विचारों के प्रतिकूल एक भावी जीवन की | 
भी कल्पना की है, जिससे पता चलता है कि बुद्ध के अनुयायियों ने अपने मौलिक घम्म ' 
में कितना परिवर्तत कर लिया था। परन्तु इन शिलालेखों में न॒ तो किसी एक 
ईदवर का उल्लेख ही किया गया है और न उसमें विश्वास प्रकट किया गया है। इसके 
अलावा इनमें गौतम बुद्ध के वारे में एक भी शब्द नहीं कहा गया है। इनमें धर्मशास्त्रों 
का भी कोई विशेष उल्लेख नहीं है। सारनाथ के लेख में धर्मसंघ में शांति और एकता 
बनाये रखने को कहा गया है और संघ में विभेद उत्पन्न करनेवालों के लिए दंड की 
व्यवस्था की गई है, परन्तु अन्य सभी शिलालेखों में घामिक सहिष्णुता की शिक्षा दी 
गई है। इनमें कहा गया है कि वोद्ध भिक्षुओं की ही भाँति ब्राह्मणों को भी भिक्षा दी 
जाय और किसी के धामिक विश्वास की निन्‍दा न की जाय। इन शिलालेखों में सम्राट 
ने यह घोषणा की है कि वह अपनी समस्त प्रजा को अपनी संतान की भाँति मानता 
है और किसी के धार्मिक विश्वास के कारण वह उसके प्रति अपने व्यवहार में किसी 
प्रकार का अन्तर नहीं लायेगा । 


एक शिलालेख में कहा गया है--महामहिम धर्मप्रिय सम्राट की दृष्टि में सभी 
धर्मावरुंबी समान हैं। सम्राट सवको समान रूप से दान देते हैं और सबका समान 
रूप से सम्मान करते हैं। सम्राट वाह्य स्वागत-सत्कार और दान-दक्षिणा को उतना 
महत्त्व नहीं देते जितना कि इस वात को कि सब मतों को माननेवाले आपस 
में पूर्ण सदृभाव से रहें। कोई भी व्यक्ति अकारण अपने धर्म की प्रशंसा और दूसरे के 
धर्म की निन्‍दा न करे। इस प्रकार के व्यवहार द्वारा मनुष्य न केवल अपने धर्म का 
सम्मान बढ़ाता है वल्कि दूसरे के धर्मे के सम्मान में वृद्धि करता है। इसके विपरीत 
व्यवहार द्वारा व्यक्ति न केवल अपने घ॒र्मं का अहित करता है, वरन्‌ दूसरे के धर्म का 
भी अहित करता है। . . . -समदृष्टि ही श्रेयस्कर है।” 


इस दृष्टि से स्वयं एक आदशे उपस्थित करने के उद्देश्य से अशोक ने राज्य भर 
के अपने अधिकारियों को आदेश दिया कि वे प्रजा को सम्राट की संतान की तरह मार्ने 
और उसके साथ कमी भी रूखा या क्रूर व्यवहार न करें, जनता को कष्ट न दें और 
अकारण किसी को बंदी न बनायें । सम्नाट ने अपने अधिकारियों को यह आदेझश् भी दिया 
कि इन सूचनाओं को समय समय पर पढ़कर जनता को सुनाया जाय । 


क्या इन नेतिक शिक्षाओं से जनता के चरित्र में कुछ सुधार हुआ ? संभवतः 
इनके कारण अहिंसा का प्रचार तो अवश्य हुआ। उच्च वर्ग के लोगों में मांस और 
मदिरा के सेवन में भी कमी हुई। एक सुधारक के रूप' में अज्योक में काफी आत्म- 
विश्वास था। एक शिलालेख में उसने स्वयं घोषित किया है कि इन शिक्षाओं का बड़ा 
अच्छा प्रभाव पड़ा है---“/अब महामहिम सम्राट के धर्मग्रेम के कारण युद्ध-घोषणाओं 
की प्रतिध्वनि न्याय और नियम की प्रतिध्वनि के रूप में वदल गईं है। , . . . जैसा 
कि पहले बहुत वर्षों से संभव नहीं हो सका था, महामहिम सम्राट द्वारा धर्म-राज्य की 
स्थापना के वाद जीवघारियों की हत्या और हिंसा बहुत कम हो गई है; संबंधियों' 
के प्रति सम्यक्‌ व्यवहार, ब्राह्मणों के प्रति सम्यक्‌ व्यवह्मर और माता-पिता के प्रति 
आदर की भावना में विकास हुआ है। इस प्रकार धर्मानुशासन में वृद्धि हुई है और, 
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सम्राट इस धर्म-व्यवस्था को और अधिक विकसित करेंगे।. . . .सम्राट के पुत्र और 
प्रपोच्न सृष्ठि के अन्त तक इस घर्म-व्यवस्था को जारी रखेंगे।” 
अशोक ने स्वयं भी धर्म-प्रचार के लिए काफी काम किया। उसने वौद्ध धर्मंसंघ 
के प्रधान का पद समाला और ८४,००० धर्मसंघों की स्थापना की। उसने धर्म के 
नाम पर अपने सारे साम्राज्य में मनप्यों और पश्ञओं के लिए चिकित्सालयों की स्थापना 
की। उसने भारत और श्रीरुंका के सभी भागों में अपने धर्म-प्रचारक भेजें। यही नहीं 
उसने सीरिया, मिस्र और यनान में भी अपने प्रचारकों को भेजा और उसकी मृत्य के 
कुछ ही समय वाद तिव्वत, चीन, मंगोलिया और जापान में भी बौद्ध धर्म का प्रसार 
करने के लिए भारत से धर्म-प्रचारक रवाना हुए। अपनी इन बढ़ी हुई घामिक गतिवि- 
धियों के बावजूद अशोक ने अपनी शासन-व्यवस्था को अधिक से अधिक घमेनिरपेक्ष 
बनाये रखने का प्रयास किया । वह दिन में कई घंटे काम करता था और सार्वजनिक 
' हित के कार्यो के लिए कोई भी अधिकारी किसी भी समय सम्राट से मिल सकता था। 


अशोक में एक प्रमुख खामी यह थी कि वह कुछ अहमवादी था, और किसी 
आदमी के लिए यह सचमुच बहुत कठिन होता है कि वह सुधारक भी हो और साथ 
ही विनम्र भी हो। प्रत्येक शिलालेख में उसकी आत्म प्रशंसा की भावना स्पष्ट रूप 
से सामने आती है। अशोक इस वात का अन्दाज रूगाने में मी असफल रहा कि ब्राह्मण 
भीतर ही भीतर उससे घृणा करते थे और अपने मौके की ताक में बैठे हुए थे ताकि 
अवसर पाते ही उसको और उसकी व्यवस्था को नष्ट कर सकें न केवल ब्राह्मण जो 
कि पश्‌ वलि के पक्षपाती थे बल्कि कई हजार शिकारी और मछए तथा ऐसे ही छोग 
अशोक के उन आदेशों से असन्तुष्ट थे जिसमें जीव हत्या की मनाही की गई थी। यहाँ 
तक कि किसान भी सम्राट के इस आदेश से असंतुष्ट थे कि अनाज के भूसे को जलाया 
ने जाय वयोंकि इससे भूसे में पाये जाने वाले जीवों की हत्या होती है। इस प्रकार 
आधी जन संख्या अशोक से संतुष्ट नहीं थी। 


यूवान-च्वांग ने लिखा है कि बौद्ध जन श्रुति के अनुसार अशोक के अन्तिम समय 
में उसके पोते ने दरबारियों की सहायता से अशोक के हाथ से सारे अधिकार छीन 
लिए और सिंहासन पर कब्जा कर लिया। बूढ़े राजा के हाथ में अब कुछ भी नहीं 
रह गया था और बोद्ध घर्मं संघों को दिया जाने वाला अनुदान बन्द कर दिया गया 
था। स्वयं अशोक को मिलने वाला खर्चे कम कर दिया गया यहाँ तक कि उसका 
भोजन भी धीरे-धीरे कम कर दिया गया और एक दिन तो उसके हिस्से में सिर्फ एक 
आधा आँवला आया। दुखी राजा कुछ देर तक आँवले को देखता रहा और फिर उसने 
अपने बुद्ध मित्रों को यह कहते हुए दान कर दिया कि आज यही मेरे पास देने के लिए 
है। परन्तु वास्तविकता यह है कि अशोक के अन्तिम दिनों और यहाँ तक कि उसके 
मृत्यु के बारे में भी हमें निविवादरूप से कुछ भी ज्ञात नहीं है। उसकी मृत्यु के बाद 
एक पीढ़ी के समय में ही इखनातोन के साम्राज्य की भाँति उसका साम्राज्य भी नष्ट- 
अणप्ट हो गया। साम्राज्य के अन्तर्गत जो राज्य थे, वे एक एक करके विद्रोह करते गए 
और साम्राज्य से वाहर निकलते गए। मगघ पर अश्योक के वंशजों का राज्य ईसा के 
बाद सातवीं शताव्दी तक रहा। चब्द्रगुप्त द्वारा स्थापित किया गया मौर्य राज वंश 
राजा बृहद्रथ की हत्या के वाद समाप्त हो गया। वास्तव में किसी राज्य का निर्माण 
उसके निवासियों की प्रकृति और चरित्र के आधार पर होता है न कि आदर्शों के 
आधार पर। 


राजनीतिक दृष्टि से अश्योक सफल नहीं रहा, लेकिन दूसरी दृष्टि से उसने इति+ 
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हांस में एक महानतम .कार्य पूरा क्िंया। उसकी मृत्यु के दो सौ साल के भीतरं हो 
बोद्ध धर्म समस्त भारत में फेछ गया और एशिया के विभिन्न भागों में भी उसका प्रसार 
होने लगा था। आज भी यदि श्री लंका में कैन्डी से लेकर जापान में का्माकुरा तक 
गौतम बुद्ध की दिव्य प्रतिमाएँ मनुष्य को शान्ति और सहिष्णुता का सन्देश दे रही हैं 
तो इसका श्रेय इस वात को भी है कि कमी एक स्वप्नदर्शी भिक्ष्‌ ने भारत में राज 
किया था। 


३. भारत का स्वर्णयुग 


आक्रमणों का युग; कुषाण राजा; गुप्त साम्राज्य; फाहियान की यात्रा; 
साहित्य का पुनरुत्थात; भारत में हुणों का आगमन; महादानी हर्ष; युवान-च्याँग 
की यात्रा । 


अशोक की मृत्य के वाद से लेकर गृप्त साम्राज्य की स्थापना के मध्य काल तक 
अर्थात्‌ लगभग छः सौ वर्षों की अवधि के सम्बन्ध में शिल्ला लेख तथा अन्य लिखित प्रमाण 
इतनी कम मात्रा में उपलब्ध हैं कि इस समय का इतिहास लगभग अन्धकार में विलीन हो 
गया है। यह जरूरी नहीं है कि युग अन्धकार का युग रहा हो क्योंकि इस युग में भी 
तक्षशिल्ा के जैसे विश्वविद्यालय वरावर स्थित रहे ओर भारत के उत्तरी पदिचिमी क्षेत्र 
में फारसी वास्तु कला और यूनानी शिल्प के सम्मिश्रण से एक सभ्यता का निर्माण हो 
रहा था। ईसा से एक और दो शताब्दी पूर्व सीरियाई, यूनानी और सीथियाई आक्रमण- 
कारी पंजाव में घुस आये और उसको पराजित करके उन्होंने वहाँ लगभग ३०० वर्षों 
तक राज किया और एक यूनानी-वाक्तीरियाई संस्क्ृति की स्थापना की। ईसवी सन 
की पहली शताब्दी में कुषाणों ने, जोकि मध्य एशिया में रहने वाली और तुकों से मिलती 
जूलती एक जाति के लोग थे, काबुल पर कब्जा कर लिया और उसको अपनी रोज- 
घानी बना कर समस्त उत्तर पश्चिमी भारत और मध्य एशिया के अधिकांश क्षेत्र पर 
अपना अधिकार जमा लिया। उनके महानतम्‌ सम्राट कनिष्क के शासन काल में विभिन्न 
कलाओं और ज्ञान विज्ञान की प्रगति हुईं। यूनानी-वौद्ध झिल्प ने कई सुन्दर कला 
कृतियों का निर्माण किया। पेशावर, तक्षशिला और मथुरा में कई सुन्दर भवनों का 
निर्माण हुआ। चरक ने औषधि-विज्ञान का विकास किया। नागार्जुन और अद्वधोप 
ने वौद्ध धर्म की उस महायान शाखा की आधार शिला रखी जिसकी सहायता से चीन 
और जापान में वौद्ध घर्म सफलता प्राप्त कर सका । कनिष्क मे अपने राज्य में अनेक 
धर्मों को पनपने दिया वह एक के बाद एक कई देवताओं की पूजा भी करता रहा । 
लेकिन अन्त में उसने नये पौराणिक बौद्ध धर्म को स्वीकार कर लिया जिसने कि बुद्ध 
को एक देवता का रूप प्रदात कर दिया था और अनेक वोधिसत्वों और अहँतों की 
कल्पना कर ली थी। उसने बौद्ध धर्म को एक निश्चित रूप प्रदान करने के उद्देश्य से 
बौद्ध धर्म शास्त्रियों का एक सम्मेलन भी बुलाया था। बौद्ध धर्म के प्रचार और प्रसार 
में अशोक के बाद कनिष्क का ही स्थान है। इस बौद्ध घर्मे सम्मेलन ने तीन लाख 
सूत्रों की रचना की, जिनमें वुद्ध के दर्शन का आम जनता की दृष्टि से साधारणीकरण 
“किया गया है और बुद्ध को देवत्व प्रदान किया गया है। 

इस बीच चब्द्रगुप्त प्रथम ने मगध में गुप्त राजवंश की स्थापना की। उसके 
पुत्र समुद्रगुप्त ने पचास वर्षों के अपने शासनकाल में इतनी सफलता प्राप्त की कि भारत 
के इतिहास में उसको एक महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। वह पाटलिपुत्र से अपनी राजधानी 
अयोच्या में ले आया। उसकी सेना ने बंगाल, आसाम और नेपाल, दक्षिणी भारत पर 
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विजय प्राप्त की । इन क्षेत्रों से उसे कर और नजराने के रूप में बहुत अधिक घन 
भ्राप्त होता था, जिसका उपयोग उसने साहित्य, विज्ञान धर्म और विभिन्न कलाओं 
की उन्नति के हेतु किया। वह स्वयं भी एक अच्छा कवि और संगीतज्ञ भी था। उसके 
पुत्र विक्रमादित्य ने मी साम्राज्य का विस्तार किया और साहित्य तथा कला को प्रोत्साहन 
प्रदान किया। महान्‌ नाटककार और कवि कालिदास का वह संरक्षक था। उसके 
अपने दरवार में और उसकी राजबानी उज्जयनी में चुने हुए कवियों, दाशनिकों, कला- 
कारों, वैज्ञानिकों, और विद्वानों की भरमार थी। इन दो राजाओं के शासन काल में 
भारत ने चौमुखी विकास का वह स्तर प्राप्त किया जो कि बुद्ध के बाद अब तक प्राप्त 
नहीं हो सका। राजनीतिक संगठन और एकता की दृष्टि से भी इनकी शासन व्यवस्था 
अज्ञोक और अकवर की झासन व्यवस्था के जोड़ को ही थी। 


ईसा के परचात्‌ पाँचवीं शताब्दी के आरम्भ में भारत की यात्रा करने वाले एक 
चीनी यात्री फाहियान के यात्रा विवरणों के आधार पर हमें गुप्त सभ्यता की एक 
रूप रेखा प्राप्त होती है। फाहियान भी उन वुद्ध यात्रियों में से एक था जो इस स्वर्ण- 
यूग में चीन से भारत आये थे। इस यात्रियों की तुलना में पूते और पश्चिम यहाँ तक 
कि सुदूर रोम से आने वाले व्यापारियों और राजदूतों की संख्या अधिक थी। इनके 
कारण मारत विदेशी रीति-रिवाजों और विचारों से परिचित और प्रभावित हुआ। 
फाहियान ने यात्रा के दौरान में पश्चिमी चीन की अराजकता में अपने प्राणों को संकट 
में डालने के बाद भारत में अपने आपको बहुत सुरक्षित पाया। भारत में जहाँ उसकी 
इच्छा हुई, वहाँ वह गया लेकिन यहाँ कभी उसे चोर, लुटेरों और ठगों का सामना नहीं 
करना पड़ा। उसने लिखा है कि किस प्रकार भारत पहुंचने में उसे छः वर्ष का समय 
लगा, छः वर्ष तक वह यहीं रहा और फिर सिहर और जावा के रास्ते वापस चीन 
लौटने में उसे तीन वर्ष का समय लगा। उसने बड़े प्रशंसापूर्ण शब्दों में मारत की सुख- 
समृद्धि और यहाँ की जनता के आराम तथा सामाजिक और धामिक मामलों में 
मिली स्वतन्त्रता का उल्लेख किया है । वह भारत के महानगरों में वसने वाली 'वशाल 
जन संख्या को देखकर दंग रह गया था। निःशुल्क चिकित्सालय और ऐसी ही अन्य 
संस्थाएं पूरे देश में फैली हुई थीं। यह चीनी यात्री यहाँ के विश्वविद्यालयों और मठों 
की संख्या देखकर भी आइचर्यंचकित रह गया था। 


फाहियान ने अपनी यात्रा वर्णन में लिखा है-- यहाँ की जन संख्या बहुत बड़ी 
है और लोग सुखी हैं। जनता पर किसी प्रकार की पावन्दी नहीं है, लोग बिल्कुल 
स्वतन्त्र हैं। केवल जो लोग सरकारी भूमि पर खेती करते हैं उन्हें अपनी उपज का 
एक अंश राज्य को देना पड़ता है। कोई भी व्यक्ति जहाँ चाहता है विना किसी रोक- 
टोक के आ जा सकता है। लोगों को मारते पीटने या मृत्यु दंड की सजा देने की आच- 
इयकता नहीं पड़ती और राजा का शासन बड़े सुचारुरूप से चलता रहता है। अपराधियों 
को केवल अर्थ दंड दिया जाता है यहाँ तक कि बार-बार विद्रोह का पडयंत्र करने 
वालों को उनका दाहिना हाथ काटकर उन्हें छोड़ दिया जाता है। सारे देश के लोग 
न तो किसी जीवित प्राणी की हत्या करते हैं और यहाँ तक कि प्याज और लहसुन से 
भी दूर रहते हैं। इनमें केवल चान्डालों को अपवाद स्वरूप माना गया है।. . . . . 
इस देश के लोग सुअर और मुर्गी नहीं पाछते तथा अपने जानवरों को जीवित बेच नहीं 
सकते हैं। बाजार में न तो कसाइयों की दूकानें हैं और न ही मदिरालूय हैं। 
फाहियान इस तथ्य पर व्यान देना भूल गया कि ब्राह्मण, जो कि अशोक के बाद 
से ही मौर्य राजवंश से असंतुष्ट थें और अब गुप्त राजाओं के संरक्षण में घन और 
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शवित प्रांप्त करने लगे थे । उन्होंने बुद्ध पूर्व के दिनों की घामिक और साहित्यिक परम्प- 
राओं का. पुनः विकास किया और संस्क्ृत को वे ऐसी आसान भाषा बनाने लगे, जोकि 
भारत भर के विद्यालयों में समझी जा सकती थी, उनके ही प्रमाव तथा राज दरवार 
से प्राप्त होने वाले प्रोत्साहन के फलस्वरूप महाभारत और रामायण को वह रूप 
प्रदान किया जा सका जिस रूप में कि ये दोनों महाकाव्य आज हमें उपलब्ध हैं। गुप्त 
राजवंश के शासनकाल में वौद्ध कहा ने अजन्ता की गुफाओं की भित्ति चित्रों के रूप 
में चरम सफलता प्राप्त की। एक भारतीय विद्वान के मतानुसार कालिदास और वराह- 
मिहिर, गूणवर्मनम और वसुवन्धु, आयेभट्ट और ब्रह्मग॒ुप्त जैसे व्यक्तियों के नाम ही इस 
बात के प्रमाण हैं कि यह युग भारतीय संस्कृति का महानतम्‌ युग था । हावेल ने लिखा 
है-- यदि ब्रिटिश प्रशासन भारत को पुनः उस स्थिति में छा दे जिस स्थिति में वह 
पाँचवी शताब्दी में था, तो इसे एक निष्पक्ष इतिहासकार की दृष्टि में ब्रिटेन की सबसे 
बड़ी सफलता माना जायगा। 


भारतीय सभ्यता का यह स्वर्णयुग उन हुणों के आक्रमण से अधिक प्रगति नहीं 
कर सका जिन्होंने अब तक एशिया और यूरोप में अपने आक्रमण आरम्भ कर दिये थे 
और जिनके आतक्रमणों के फलस्वरूप भारत और उधर योरप में रोम कुछ समय के 
लिए विल्कुल वरवाद हो गए। इस जाति का एक योद्धा अत्तीछा यूरोप पर आक्रमण 
कर रहा था और इधर मिहिरकुल नामक एक दूसरा क्रूर योद्धा गुप्त साम्राज्य 
को नष्ठ करने में गा हुआ था। लगभग एक शताब्दी तक भारत पुनः पराधीनता और 
अराजकता की स्थिति का शिकार हो गया। इसके बाद गुप्त वंश के ही एक छोटे से 
राजा ह॒एं वर्धन ने उत्तरी भारत पर पुनः विजय प्राप्त की और कनौज में अपनी राज- 
धानी स्थापित की । उसके वयालिस वर्ष के शासन काल में सर्वत्र' शान्ति और सुरक्षा का: 
वातावरण रहा और एक बार फिर से कछा और साहित्य को विकास का अवसर मिला। 
हम कनौज की विशालूता और उसकी सम्पन्नता का अन्दाज इस अविश्वसनीय कथन 
से लगा सकते हैं कि जब सन्‌ १०१८ में मुसलमानों ने उस नगर को लूटा था तो उन्होंने 
दस हजार भन्दिरों को नष्ट किया था। इस नगर में सार्वजनिक उद्यान थे और जरूू 
विहार के लिए सरोवरों की व्यवस्था थी । हर्ष स्वयं उन राजाओं में से था जिनका शासन 
इस वात का प्रमाण पेश करता है कि राजतंत्र में जनता को पर्याप्त सुख प्राप्त होता 
है। उसका व्यवितत्व सुन्दर और प्रभावशाली था, उसने ऐसी कविताओं और नाटकों 
की रचना की है जिन्हें आज भी भारत में पढ़ा जाता है। लेकिन वह केवल कवि ही 
नहीं वल्कि एक कुशल प्रशासक भी था। युवान-च्वांग ने उसके बारे में लिखा है--- 
“बह बहुत अधिक परिश्रमी था और अपनी प्रजा की सेवा के लिए कठिन परिश्रम करता 
रहता था। यहाँ तक कि कभी कभी वह काम के कारण सोना तक भूल जाता था। 
आरम्म में वह शव था लेकिन बाद में उसने बौद्ध धर्म स्वीकार कर लिया और अज्ञोक 
की ही भाँति उसने भी वौद्ध घर्मं के हित के लिए काफी काम किया। उसने अपने राज्य 
भर में मांस भक्षण की मनाही कर दी। गंगा के किनारे हजारों बौद्ध आश्रमों और 
मठों की स्थापना की और राज्य भर में यात्रियों के लिए विश्वामालयों की स्थापना 
की। | 

युवान-च्वांग ने आगे लिखा है कि हर्ष प्रति पाँच वर्ष पर बड़े पैमाने पर एक 
दान-समारोह का आयोजन करता था, जिसमें वह सभी धर्मों के प्रतिनिधियों को आमंत्रित 
करता था और उनको तथा निर्घन याचकों को दान दिया करता था। उसने यह नियम 
बना लिया था कि एक से दूसरे दान-समारोह के वीच की अवधि में सरकारी खजाने 
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में जो कुछ अतिरिक्त आय जम्मा हो जाती थी, उसको इन समारोहों के अवसर पर दान 
कर दिया जाय। ऐसे ही एक समारोह के समय युवान-च्वांग यह देखकर चकित रह 
गया था कि एक बड़े भारी खुले हुए मैदान में सोना, चांदी, मुद्रा, हीरे, जवाहरात 
और मूल्यवान उस्त्रों के ढेर छगे हुए थे तथा पास ही सौ बड़े बड़े मण्डप बने थे जिनमें 
से प्रत्येक में लगभग एक हजार व्यक्ति बैठे थे। तीन दिन तक घामिक वाद-विवाद 
और अवचन आदि हुए और चौथे दित दान-समारोह आरम्भ हुआ। दस हजार बौद्ध 
भिक्षुओं को भोजन कराया गया और उनमें से प्रत्येक को एक मोती, वस्त्र, पुष्प, 
सुगन्धित द्रव्य और एक सौ स्वर्ण मुद्राएँ प्रदान की गयीं। इसके बाद ब्राह्मणों को इसी 
प्रकार दान दिया गया। इसके वाद जैनियों को तथा अन्य धर्मों के साधु-सच्तों को दान 
दिया गया। कभी कभी तो इस दान कायें में तीन या चार महीने का समय रूग जाता 
था। सव वस्तुओं का दान हो जाने के वाद हर्ष अपने बहुमूल्य वस्त्राभूपण उतार कर 
उन्हें भी दान में दे देता था। 

युवान-च्वांग के यात्रा वर्णन में कुछ घामिक अतिशयोक्ति से काम लिया है, वह 
स्वयं घामिक भावना से प्रेरित होकर ज्ञान प्राप्त करने के लिए अपना सुखी जीवन 
त्याग कर और मांगे के अधेसब्य क्षेत्रों में यात्रा करते का संकट मोल लेकर और हिमारूय 
पार करके भारत आया और तीन वर्ष तक उसने नारून्दा के धामिक विश्वविद्यालय 
में विद्याध्ययम किया था। एक विद्वान के रूप में उसकी प्रसिद्धि चारों तरफ फैलने 
लगी थी और कई राजाओं ने उसको अपने दरबार में आने के लिए आमंत्रित किया 
था। हष॑ ने जब यह सुना कि युवान आसाम के राजा कुमार के दरबार में है तो उसने 
कुमार को युवान के साथ कनौज आने के लिए कहा कुमार ने यह कहते हुए उसके 
आदेश को अस्वीकार कर दिया कि मैं अपने प्राण दे दूँगा छेकिन अपने अतिथि को नहीं 
दूंगा। हुए ने उसको फिर से बुलाया। जब कुमार युवान को लेकर आया तो हर्ष 
यूवान के पांडित्य और शिष्ट व्यवहार से बहुत अधिक प्रभावित हुआ। उससे प्रमुख 
बोद्ध भिक्षुओं को युवान का भाषण सुनने के लिए और महायान मत पर उसके विचार 
जानने के लिए आमंत्रित किया। युवान ने तत्कालीन प्रथा के अनुसार मण्डप के द्वार 
पर अपने मत के प्रमुख सिद्धांतों को लिखकर टाँग दिया और उसके नीचे यह भी लिख 
दिया कि अगर कोई इसमें एक भी वात को गलत सिद्ध कर देगा तो मैं उसके हाथों 
अपना सिर कटवाने के लिए राजी हूँ। युवान ने ही लिखा है कि यह शास्त्रार्थ लगभग 
अठारह दिन तक जारी रहा और उसने भिक्षुओं के सारे प्रश्नों और शंकाओं का ठीक 
ठीक उत्तर दिया। एक अन्य सूचना के अनुसार उसके विरोधियों ने मण्डप में आग 
लगाकर उस सम्मेलन को भंग करा दिया था। इस प्रकार के कई शास्त्रार्थों में माग 
लेने और कई स्थानों की यात्रा करने के वाद युवातर वापस चीन के चांग-आन नामक 
अपने नगर को लौट गया। वह भारत से बुद्ध के जिन पवित्र आदेशों को ले गया था, 
उन्हें वहाँ के सम्नाट ने एक बड़े मंदिर में स्थापित करा दिया और युवान भारत से 
जिन महत्वपूर्ण पाण्डुलिपियों को छाया था, उनका अनुवाद करने के लिए कई विद्वानों 
की सहायता उसे प्रदान की। 


बुद्ध की मृत्यु के बाद उसके साम्राज्य का सारा गौरव समाप्त हो गया और 
एक महत्वाकांक्षी ने राज सिंहासन पर अधिकार करके लोगों को राजतंत्र के दूसरे 
रूप से भी परिचित करा दिया। उसने सिद्ध कर दिया कि राजतंत्र में जतता केवल 
सुखी ही नहीं रहती है बल्कि उसे भयानक कष्ट भी मेलना पड़ता है। लगभग 
एक हजार वर्ष तक भारत में अराजकता का वातावरण रहा और यूरोप की भाँति 
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भारत का मध्य युग भी लुटेरे और वर्वर आक्रमणकारियों के अत्याचार के युग में बदल 
गया। इसके वाद तो अकबर के शासन काल में ही भारत को ज्ञांति और एकता प्राप्त 
हो सकी । 


४. राजपुतों की गोरव-गाथा 
वीरता का युग; चित्तौड़ का पतन। 


भारतीय इतिहास के इस अन्धकारपूर्ण युग में राजपूताने की गौरव-गाथा एक 
भशालर की तरह प्रकाश फैला रही है, राजपूताना के मेवाड़, मारवाड़, आम्बेर, बीकानेर 
आदि राज्यों के निवासियों ने जो कि आधे तो यहीं के मूल निवासी थे और आधे सी- 
थियाई और हण आक्रमणकारियों के वंशज थे, छड़ाक्‌ राजाओं के शासन में एक सामत्ती 
सभ्यता का निर्माण किया था। राजपूतों की गाथा का आरम्भ उस समय से होता है 
जब कि उन्होंने मौर्य और गुप्त सम्राटों का आधिपत्य स्वीकार किया और इनकी गाथा 
का अन्त होता है इनके द्वारा अपनी और समस्त भारत की स्वतंत्रता की मुसलमान 
आक्रमणकारियों से रक्षा करने के अन्तिम प्रयास से। राजपूतों के महान्‌ इतिहासकार 
टोड का कथन है कि इस अत्यन्त साहसी और सैनिक जाति का प्रत्येक पुरुष योद्धा होता 
था और प्रत्येक रत्री वीर गना होती थी। राजपूत शब्द का ही अर्थ होता है “राजा 
का पुत्र,” और वे अपने प्रदेश को राजस्थान के नाम से पुकारते थे जिसका अर्थ होता 
है "राजाओं का देश या निवास स्थान ।” 


वीर यूग का सारा गौरव और उसके साथ ही हर तरह की अ३खड़ता और 
बुद्धिहीनता हमें इन छोटे छोटे राज्यों के इतिहास में स्पष्ट रूप से देखने को मिलती 
है--वीरता, स्वामिभक्ति, सुन्दरता, संघर्ष, हत्या, युद्ध, षड़यंत्र और स्त्रियों की दासता 
आदि सव कुछ यहाँ देखने को मिलता है। राजपूतों की स्त्रियाँ बड़ी सुन्दर होती थीं जिनके 
लिए वे अपनी जान तक देने को तैयार रहते थे और उनकी स्त्रियाँ भी पति की मृत्यु 
पर उसके साथ सती होना अपना कर्तव्य समभती थीं, इनमें से कुछ स्त्रियाँ सुशिक्षित 
और सुरुचि सम्पन्न भी थीं। राजपूत राजाओं में कुछ कवि और वैज्ञानिक भी थे तथा 
उनमें से कुछ चित्रकला के भी शौकीन थे और मध्य युगीन फारसी शैली के चित्र भी 
बनाया करते थे। रूगभग चार शताब्दियों के अपने शासन काल में उन्होंने काफी बड़ी 
मात्रा में धन सम्पत्ति एकत्र की थी। उनकी सम्पन्नता का अनुमान इसी से लगाया जा 
सकता है कि मेवाड़ के राजा के राज्यारोहण के अवसर पर लगभग दस करोड़ रुपया 
खच्चे हुआ था। | 

राजपूतों की यह सबसे बड़ी विशेषता थी और सबसे बड़ी कमजोरी थी कि वे 
युद्ध को बहुत महत्व देते थे और युद्ध कला को सब कलाओं से श्रेष्ठ मानते थे । इस 
सैनिक मनोवृत्ति के कारण ही वे ऐतिहासिक साहस के साथ मुसलमान आक्रमणकारियों 
से अपनी रक्षा कर सके, लेकिन इसी सैनिक और युद्ध-प्रिय मनोवृत्ति के कारण उनके 
छोटे छोटे राज्य आपस में कभी एक दूसरे से मिल कर नहीं रह सके। आपस के संघर्षो 
के कारण घीरे धीरे उनकी शक्ति बिल्कुल क्षीण हो गई। इस दृष्टि से चित्तौड़ के पतन 
का टोड द्वारा किया गया वर्णन उल्लेखनीय है। राजस्थान की इस समय की गौरव 
गाथा में बताया गया है कि मुसलमान आक्रमणकारी अलाउद्दीन चित्तौड़ के वजाय रानी 
पद्निनी को प्राप्त करना चाहता था, जोकि अनिन्द सुन्दरी थी। उसने चित्तौड़ के शासक 
के सामने यह प्रस्ताव रखा कि अगर वह पद्मिनी उसकी सौंप दे तो वह चित्तौड़ पर 
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से घेरा हटाने को तैयार है परन्तु जब उसने अस्वीकार कर दिया तो अलाउद्दीन ने 
दूसरा प्रस्ताव रखा कि अगर मुर्झे प्मिती को एक नजर देखने भर दिया जायगा तो 
में घेरा उठाकर चला जाऊँगा | .छेकित उसकी इस माँग को स्वीकार नहीं किया गया । 
अन्त में उसने पद्मिती की शक्ल आइने में देखने की माँग की छेकिन उसकी यह माँग 
भी स्वीकार नहीं की गई और चित्तौड़ की स्त्रियाँ तक हाथ में हथियार ले कर अपने 
नगर की रक्षा के लिए तैयार हो गयीं। जब वीर राजपूतों ने देखा कि उनकी बहू 
बेटियाँ तक युद्ध में उनका साथ दे रही हैं तो वे प्राणों का मोह त्याग कर लड़े और 
'चित्तौड़ की रक्षा के लिए प्रत्येक व्यक्ति ने लड़ते लड़ते वीरगति प्राप्त की। जब अला- 
उद्दीन ने राजघानी में प्रवेश किया तो उसे नगर द्वार पर एक भी आदमी जीवित 
५38 मिला। नगर के सभी पुरुष युद्ध में मारे गए और उनकी स्त्रियों ने जौहर कर 
या था। 


५. दक्षिण के प्रमुख राज्य 


दक्षिण के कुछ राज्य; विजय नगर; राजा हकृष्णराय; एक सध्ययुगीन राज- 
घानी; नियम; कानून; करा; धर्म; नाटक का दुखान्त । 


जैसे जैसे मुसलमान भारत में आगे बढ़ते गए भारत की मृल संस्क्ृति अधिक 
से अधिक दक्षिण की ओर खिसकती गयी और मध्य युग के अन्त में हिन्दू सम्यता का 
चेर्मोत्कर्ष दक्षिण में ही दिखाई दिया। कुछ समय तक चालकयों का राज्य बिल्कुल 
स्व॒तन्त्र रहा और उसकी सीमा मध्य भारत तक पहुँची। पुलफेशिन द्वितीय के शासन 
में इस राज्य ने इतनी शक्ति प्राप्त कर ली थी कि इसने युद्ध में हु को हरा दिया। 
इसकी उन्नति से प्रभावित होकर य्‌ वान-च्वांग यहाँ भी पहुँचा; भारत के वाहर भी इस 
राज्य को पर्याप्त सम्मान प्राप्त था और फारस के सम्राट खोसरू द्वितीय ने यहाँ अपना 
एक राजदूत नियुक्त कर रखा था। पुलकेशिन के शासन काल में ही भारतीय चित्रकला 
के महानतम प्रतिनिधि अजन्ता के भित्ति चित्रों का निर्माण सम्पन्न हुआ। पुलकेशिन 
को पललवों के राजा ने हरा दिया और कुछ समय तक मध्य भारत में उन्हीं का आधि- 
पत्य रहा । ईसवी सन्‌ की पहली शताब्दी के आरम्भ में मदुरा, तिनेवेली और त्रावणकोर 
के कुछ हिस्सों को मिला कर पान्ड्य राजाओं ने एक राज्य की स्थापना की और मदुरा 
को अपनी राजधानी वनाया। यहाँ उन्होंने एक विशालकाय मन्दिर तथा अनेक सुन्दर 
भवनों का निर्माण कराया। वाद में इस क्षेत्र पर चोल राजाओं और मुसलमानों का 
आधिपत्य हुआ। चोलों का राज्य मदुरा से मद्रास तक और पश्चिम में मैसूर तक था । 
यह जाति बड़ी पुरानी थी और इसका उल्लेख अशोक के शिलालेखों में भी मिलता है 
लेकिन नवीं शताब्दी तक हमें उनके बारे में कुछ भी ज्ञात नहीं हो पाता क्योंकि इसी 
समय के आस पास उन्होंने समीपवर्ती क्षेत्रों पर आक्रमण करना आरम्भ किया और 
दक्षिण भारत के लगभग सभी राज्यों तथा सिहर से भी उन्हें नज़राने मिलने रंगे। 
धीरे-धीरे उनकी शक्ति भी क्षीण होती गई और वे दक्षिण मारत के सबसे शक्तिशाली 
राज्य विजय नगर के अच्त्गंत आ गए।' 


* इस क्षेत्र सें इस दौरान में कई छोटे छोटे राज्यों की स्थापना हुई जिनसें से 
बहुत से विस्मृत हो चुके हैं। इन राज्यों सें साहित्य और करू की विश्वषकर वास्तु 
शिल्प की उन्नति होती रही। कई सम्पन्न राजधानियों का निर्माण हुआ जिनमें सुन्दर 


६० / सच्यता की कहानी के 


विजय नगर का राज्य भारतीय इतिहास के गौरवशाली राज्यों में से एक रहां 
है। एक समय दक्षिण के ऊगभग सभी राज्य इसके अन्तर्गत माने जाते थे। इस राज्य 
की शक्ति और इसके साधनों का अनुमान हम इसी उदाहरण से रूगा सकते हैं कि 
तालीकोटा के युद्ध में राजा कृष्णराय की सेना में ७०,००० पैदर, ३२,६०० घुड़सवार, 
५५१ हाथी, कई हजार व्यापारी और वेश्याएं तथा नौकर-चाकर आदि थे। राजा 
पर किसी प्रकार का अंकुश नहीं था और उसकी इच्छा के अनुसार ही राजकाज का 
संचालन होता था छेकिन गाँवों को कुछ हृद तक स्वशासन के अधिकार प्राप्त थे। 
राजा कृष्णराय वड़ा छोकप्रिय शासक था। उसका प्रयत्न रहता था कि हर आदमी 
को न्याय प्राप्त हो सके। सभी हिन्दू. धर्मों के प्रति उसका दृष्टिकोण उदार था। वह 
खूब दान-दक्षिणा दिया करता था और अपने पराजित बत्रुओं को क्षमा कर देता था 
तथा उनके नगरों की लूट पाट नहीं करता था। वह साहित्य और कछा का भी प्रेमी 
था और इनको प्रोत्साहन प्रदान करता था। एक पुतंगाली धर्म प्रचारक दोमिगोज 
पायेस (सन्‌ १५२२) ने राजा कृष्णराय के वारे में लिखा है-- 

“यह राजा हर दृष्टि से एक पूर्ण शासक है। इसका स्वभाव बहुत अच्छा है 
और यह विनोदी प्रक्ृति का है। यह विदेशियों का सम्मान करता है और उन्हें आदर 
से अपने यहाँ रखता है। यह वड़ा न्याय प्रिय है लेकिन कभी-कभी इसे बड़ा क्रोध 
हो जाता है। इस क्षेत्र का यह सबसे वड़ा राजा है और सर्वगुण सम्पन्न है।”' 

इस राजधानी की स्थापना सन्‌ १३३६ में हुई थी और यह भारत का एक सबसे 
अधिक सम्पन्न नगर था। सन्‌ १४२० में निकोलो कोंती ने इस नगर की यात्रा की 
थी और लिखा था कि इसका घेरा ६० मील हरुम्बा है। पायेस ने भी इसकी तुलना 
विस्तार की दृष्टि से रोम से की थी। उसने लिखा है कि नगर में घने पेड़ों के कई 
कुन्ज थे और कई सरोवर वने हुए थे। इस सरोवर में तुंग भद्रा नदी से पानी आता 
था, जिस पर एक बड़े भारी बांध का निर्माण किया गया था। इस बाँध से एक बड़ी 
भारी कील वन गई थी जिसका पानी शहर तक पहुँचाने के लिए पन्दरह मीरू लम्बी 
एक नहर वनाई गई थी तथा कई मील तक इस नहर की चट्टानों को तोड़ कर निकालना 
पड़ा था। अब्दुर रज्जाक ने, जिसने कि १४४३ में इस नगर की यात्रा की थी, लिखा 
है कि ऐसा शहर न मैंने कभी देखा था और न कभी सुना था, दुनिया भर में इसका 
सानी मिलना मुश्किल है। पायेस ने भी इसको संसार का सबसे सम्पन्न राज्य माना 
है। उसने लिखा है कि नगर में एक लाख से अधिक मकान थे और यहां की जन संख्या 
लगभग पाँच लाख थी। उसने एक महल का वर्णन किया है जिसका एक कमरा एूरा 
का पूरा हाथी दाँत का बना था। जब दिल्ली के सुल्तान फिरोजशाह का विजय नगर 


भवनों का निर्माण हुआ था। परन्तु भारत इतना बड़ा है और इसका इतिहास भी इतना 
लम्बा है कि यहाँ हम इस प्रकार के छोटे-छोटे राज्यों से परिचय नहीं प्राप्त कर पायेंगे । 
य राज्य छोदे अवद्य थे लेकिन अपने आप में पुर्ण थे और इनके शासक कभी-कभी अंपने 
को पृथ्वी का सबसे बड़ा राजा सान बंठते थे। उदाहरणार्थ विक्रमादित्य ने लगभग 
आधी शताब्दी तक ( १०७६-११२६) चालुक्‍्यों पर राज्य किया था । उसने अपने नाम 
से एक सम्वत्‌ भी चला दिया और इतिहास को अपने पहले और बाद के दो भागों 
है विभाजित कर दिया परन्तु इतिहास में उसका स्थान विशेषरूप से उल्लेखनोय नहीं 

] ५ 

* इसकी रानियों की संख्या बारह हजार बतायी जाती है। 


सिकन्दर से औरंगजेब तक / ६१ 


के राजा की पुत्री से विवाह हुआ, उस समय राजमार्ग को छः मील तक वहुमूल्य वस्तुओं 
से सजाया गया था और मार्ग पर मखमल और रेशम के जरीदार कपड़े विछाये गए 
थे। काफी दूर तक तो सिर्फ कालीन ही विछे थे। हो सकता है कि इस वर्णन में कुछ 
अतिशयोक्ति हो क्योंकि यात्रियों के वर्णन पूर्णछूप से विश्वसतसीय कभी नहीं होते। 

इस तड़क भड़क और सम्पन्नता के पीछे दासों और श्रमिकों की एक बहुत बड़ी 
संख्या थी जोकि गरीबी और तवाही के दिन काटते थे। अपराध के दंड के रूप में 
अपराधी के हाथ पाँव तोड़ दिए जाते थे, उसे हाथी से कुचलाया जाता था। इसके 
अलावा फांसी, सूली और सिर काटने की सजायें भी दी जाती थीं। बलात्कार तथा 
बड़े पैमाने पर चोरी डकंती के लिए कड़े से कड़े दंड की व्यवस्था थी। वेश्यावृत्ति 
जायज थी, राज्य की ओर से उसका नियंत्रण होता था और वेश्याओं को अपनी आमदनी 
का एक हिस्सा राज्य को देना पड़ता था। अव्दुर्‌रज्जाक ने लिखा है, “ठकसाल के 
सामने ही इस नगर का प्रमुख कार्यालय है जिसके मातहत वारह हजार सिपाही काम 
करते हैं। बताया जाता है कि इनकी तनख्वाह का रुपया वेश्याओं से वसुरा जाता 
है।” स्त्रियों की स्थिति पराधीनता की थी और पति की मृत्यु पर उन्तके लिए सती 
होना आवश्यक माना जाता था। हु 

विजयनगर के राजाओं के शासन काल में संस्कृत और तेलगू साहित्य ने काफी 
प्रगति की। स्वयं राजा क्ृष्णराय एक कवि था और कवियों का आश्रयदाता था । 
उसके राजकवि अलसानी-पेहना एक बहुत बड़े संगीतकार भी थे। इस काल में चित्र- 
कला और वास्तुकला की अच्छी उन्नति हुई, बड़े बड़े मन्दिरों का निर्माण हुआ। ये 
पूरे के पूरे मन्दिर मूर्तियों और प्रस्तर चित्रों से सजाये जाते थे | वौद्ध धर्म का प्रभाव 
घट चुका था और एक ऐसे ब्राह्मणवाद का प्रभाव बढ़ रहा था जोकि विष्णु की पूजा 
करता था। गाय को पविन्न माना जाता था और कभी भी उसकी हत्या नहीं की जाती 
थी लेकिन अन्य कई पशु पक्षियों को देवताओं के नाम पर वक्ति चढ़ाया जाता था और 
उनका मांस खाया जाता था। 

लेकिन देखते देखते एक दिव यह शक्तिशाली और धन-धान्य से पूर्ण राज्य भी 
समाप्त हो गया। दक्षिण में मुसलमानों का प्रभाव बढ़ता जा रहा था। अन्त में बीजापुर, 
अहमदनगर, गोलकुन्डा और विदृर के सुल्तानों ने मिलकर हिन्दुओं के इस आखिरी राज्य 
को नष्ट करने का निश्चय किया। उनकी सेयुक्त सेनाओं और राम राजा के पाँच 
लाख सैनिकों में तालीकोटा में घमासाव युद्ध हुआ। मुसलमान आक्रामकों की विजय 
हुई। राम राजा पकड़ा गया और उसके सैनिकों के सामने ही उसका सिर काट लिया 
गया। सैनिकों में भगदड़ मच गई। मुसलमानों ले उत्तवा पीछा किया और रूग॒भग 
'एक लाख आदमियों को मौत के घाट उत्तार दिया। फिर मुसलमानों ने राजधानी को 
लूटना शुरू किया और हर एक सुसलूमान सिपाही ने काफी सारा सोना और हीरे जवा- 
हरात बटोर लिए। लरंगभग पाँच महीने तक लूटपाट जारी रही। आक्रामकों ने असहाय 
निवासियों को वेरहमी से मारना शुरू किया। मन्दिरों और महलों को वरवाद कर 
डाला और बड़ी मेहनत से बनी सभी मूर्तियों और चित्रों को वरबाद कर डाला । अच्छी 
तरह लूटपाट करने के वाद उन्होंने पुरे नगर में आग रूगा दी। जब मुसलमान आक्रामकों 
ते विजय नगर से कूच किया तो विजय नगर इस तरह वरवाद हो चुका था जैसे किसी 
बड़े सारी भूकम्प ने पूरे लगर को तहस नहस कर डाला हो। स्वेनाश की यह नीति 
उन मुसलूसान जाक्रमणकारियों की मुख्य प्रवृति थी जिन्होंने एक हजार वर्ष पहले भारत 
“पुर आक्रमण किया था और अब तक भारत को अपने सिकल्‍्जे में जकड़ लिया था। 


६२ / सम्यता की कहानी 


६. :सस्लिस आक्रमण और विजय 


भारत की शक्ति का ह्ास; महमृद गज़नवी;। दिल्ली की सल्तनते; सांस्कृतिक 
पक्ष; कर नीति; भारतीय इतिहास की सीख । | 


भारत पर मुस्लिम आक्रमण और विजय की कथा इतिहास की संभवतः सबसे 
अधिक रकक्‍तरंजित कथा है। यह एक वड़ी निराशाएूर्ण कहानी है, क्योंकि इससे यही 
सीख मिलती है कि सक््यता एक बड़ी नाजुक चीज होती है जिसकी शांति और सुव्य- 
वस्था, संस्कृति और स्वतंत्रता किसी भी समय बाहर से आनेवाले वर्बर आक्रमणकारियों 
या आन्तरिक बव॑र तत्वों हारा समाप्त की जा सकती है। हिन्दुओं ने अन्दरूनी फट 
* और आपस की लड़ाई-भिड़ाई में अपनी अधिकांश शक्ति गँवा दी थी; उन्होंने बौद्ध 
और जैन जैसे घर्मों को स्वीकार कर लिया था, जिनके प्रभाव ने जीवन संघर्ष की दृष्टि 
से जनता को शक्तिहीन कर दिया था; वे भारत की सीमा पर लगातार मँडरानेवाले 
और अंदर घुसने के लिए राष्ट्रीय शक्ति के हास का मौका देखनेवाले सीथियाई, हृण, 
अफगान ओर तुर्क आक्रामकों से अपनी सीमा और अपनी राजधानियों की रक्षा के 
लिए संगठित नहीं हो सके। लगभग चार सौ वर्षों तक ईस्वी सन्‌ ६०० से १००० 
तक भारत आक्रमण को आमंत्रित करता रहा और अन्त में उसे आक्रमण का शिकार 
होना पड़ा। 

भारत पर पहला मुस्लिम आक्रमण पश्चिमी पंजाब में मुल्तान पर (सन्‌ ६६४) में 
हुआ। इसी प्रकार के छिटपुट हमले अगली तीन शताब्दियों तक जारी रहे, जिनका 
नतीजा यह हुआ कि सिंधु कांठे में मुसलमानों ने अपने पैर जमा लिए। लेकिन भारत 
पर बड़े पैमाने पर पहला मुस्लिम आक्रमण ईसा से लंगभग एक हजार साल बाद 
हुआ । 

सन्‌ ९९७ में महमूद नामक एक तुर्क सरदार पूर्व अफगानिस्तान के एक छोटे 
से राज्य गज़नी का सुल्तान बना। महमूद ने देखा कि उसका राज्य छोटा और गरीब 
है और सीमा के उस पार भारत है, जो कि विशाल और सम्पन्न है। उसने हिन्दू 
मूर्तिपूजकों को नष्ट करने और इस्लाम का प्रसार करने के नाम पर धर्मान्ध मुसलमानों 
की एक फौज तैयार की और भारत पर चढ़ाई कर दी। हिन्दू इस हमले के लिए 
तैयार नहीं थे। जब महमूद भीमनगर पहुँचा तो हिन्दुओं ने उसको रोकने की कोशिश 
की लेकिन मुसलमानों के सामने उनके पर जम नहीं सके। महमूद ने कत्लेआम शुरू 
कर दिया और शहरों को छूटने लगा। उसने मंदिरों को तहस-नहस कर डाला ओर 
सदियों से एकत्र किये गए धन को लट -लिया। इस प्रकार वहुत-सा घन लूटकर वह 
वापस गज़नी लौट गया। उसने जब अपने राज्य में नियुक्त विदेशी प्रतिनिधियों को 
लूट का मार दिखाया तो वे लोग चकित रह गये। “लूट के माल में ढेरों हीरे मोती 
ओर जवाहरात थे, बड़े-बड़े नीलम, लाल और पुखराज थे तथा अनार के बराबर हीरे 

हर साल जाड़े में वह भारत पर हमला करता था और सोने-चांदी और हीरे- 
मोती से अपने बोरे भरकर वसन्‍्त ऋतु तक वापस अपने देश को छौट जाता था। 
मथुरा पर आक्रमण करके उसने वहाँ के मंदिरों में जमा सारा सोना-चांदी और हीरे- 
जवाहरात छूट लिए और सोने की उन सारी मूर्तियों को छीन लिया जिनमें कीमती 
हीरे-मोती जड़ें हुए थे। वह उस भव्य मंदिर -की वास्तु कला को देखकर बड़ा प्रभावित 
हुआ और उसने अंदाज लगाया कि ऐसा दूसरा मंदिर बनाने में कम से कम दस करोड़ 
दीनार का खर्चा वेठेगा और लगभग दो सो साल का समय छगेंगा, इसलिए उसने हुक्म 
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दिया कि मंदिर को जरा डाला जाय। इस तरह बह सुन्दर मंदिर जलाकर राख कर 
दिया गया। छठे साल उसने सुराष्ट्र के एक सम्पन्न नगर सोमताथ पर आक्रमण किया 
और वहाँ के पचास हजार निवासियों में से एक को भी जिन्दा नहीं छोड़ा। सोमनाथ 
के प्रसिद्ध मंदिर को नष्ट करके और सारा घन छलटकर वह वापस गजनी चला गया। 
अन्त में उसके पास इतना घन हो गया जितना कि इतिहास में दायर किसी भी राजा 
के पास नहीं रहा होगा। कमी कभी वह पराजित नगरों के निवासियों को मारने के 
बजाय उन्हें बंदी बना लेता था और अपने देश में उन्हें बेच देता था, लेकिन कुछ 
ही दिलों में गजनी में गुलामों की संख्या इतनी वढ़ गयी कि कुछ आते में गुलाम विकने 
लगे। कहा जाता है कि महमूद नमाज पढ़ता था और खुदा से रहम की दुआ करता 
था। उसने रूगभग तेतीस वर्ष तक राज्य किया और फिर उसकी मृत्यु हो गई। मुसलू- 
मान इतिहासकारों ने महमूद को अपने समय का सबसे बड़ा बादशाह वत्ताया है और 
संसार के इतिहास का एक महत्वपूर्ण व्यक्तित्व सिद्ध किया है । 


इस शाही लटेरे की नकल पर कई अन्य मुसलमान शासकों ने भारत पर हमले 
किये। छेकिन महमृद गज़नवी की तरह उनमें से किसी को सफलता नहीं मिरछू सकी। 
सन्‌ ११८६ में अफगानिस्तान की एक तुर्क जाति के सरदार गौरी ने भारत पर आक्रमण 
किया और राजधानी दिल्‍ली को अपने कब्जे में कर लिया। उसने वहाँ के मंदिरों को 
नण्ट-अ्रष्ट कर दिया और सारी सम्पत्ति को जब्त कर लिया। उसने दिल्ली में अपनी 
सल्तनत का भंडा गाड़ दिया। इस प्रकार तीन शताब्दियों तक उत्तर भारत में एक 
स्वेच्छाचारी विदेशी शासन का बोलवाला रहा। इन रकक्‍तपिपासु सुल्तानों में प्रथम 
था कुतुब॒ुद्दीन ऐवक, जो घर्मांघता, कट्टरता और करता की दृष्टि से इन सुल्तानों का 
प्रतिनिधि माना जा सकता है। स्वयं मुसलमान इतिहासकारों का कथन है कि उससे 
कई लाख आदमियों का वध कराया था। एक युद्ध में उसने पचास हजार हिन्दुओं 
को बंदी बनाया था और इतने आदमियों को मौत के घाट उतारा था कि सारा मैदान 
खून से लाल हो गया था। एक दूसरा सुल्तान वल्बन विद्रोहियों और दूसरे अपराधियों 
को हाथी के पैरों के नीचे कुचछवा देता था या उनकी खाल खिचवाकर और उसमें 
भूसा मरवाकर दिल्‍ली के दरवाजों पर उनके पुतले लटका देता था। चित्तौड़ के विजेता 
सुल्तान अलाउद्दीन ने दिल्‍ली में वसे हुए कुछ मंगोलों द्वारा विद्रोह किये जाने पर उनके 
सारे पुरुषों को, जिनकी संख्या पन्द्रह से तीस हजार तक वतायी जाती है, एक ही दिन 
में कत्छ करवा दिया था। सुल्तान मुहम्मद विन तुग़कूक ने अपने पिता की हत्या करके 
गद्दी पर अधिकार किया था। वह बड़ा विद्वान था और एक कुशल लेखक भी था तथा 
गणित, भौतिक-शास्त्र और यूनानी दर्शन में भी कुछ दखर रखता था। लेकिन करता 
और हत्याकांड में भी वह अपने पूर्वजों से आगे बढ़ा हुआ था। उसने एक बार अपने 
एक विद्रोही भतीजे को मरवाकर उसका मांस उसकी बीबी और वच्चे को खिलाया 
था। मद्रास्फीति के कारण उसने देश की अर्थव्यवस्था को चौपट कर डाला। उसने 
लटभार और हत्याकांड के कारण लोगों को इतना आतंकित कर डाल कि वे घर- 
बार छोड़कर जंगलों में भाग गये। उसने शासनकाल में इतने अधिक हिन्दुओं की हत्या 
करवायी कि स्वयं मुसलमान इतिहासकारों के शब्दों में उसके महल और उसके शाही 
खेमे के आगे हमेशा मुर्दों का ढेर लगा रहता था, तथा जल्लाद और मेहतर लोगों के 
सिर काटते-काटते और उनकी लाशों को ढोते-ढोते थक जाते थे। दौलतावाद में अपनी 
राजघानी बसासे के लिए उसने दिल्‍ली के प्रत्येक निवासी को दिल्‍ली छोड़कर दौलता- 
बाद जाने के लिए मजबूर किया । जब उसने सुना कि एक अंथा आदमी दिल्ली में 
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ही रह गया तो उसने हुव्म दिया कि उस आदमी को पुरानी राजघानी से नई राजधानी 
तक घसीटकर छाया जाय । जब उस आदमी को दिल्‍ली से घसीटकर दौलतावाद लाया 
गया तो सिर्फ उसकी एक टांग बची रह गई थी। सुल्तान को शिकायत रहती थी कि 
लोग उससे मुहब्बत नहीं करते और उसकी इंसाफ पसन्‍्दगी की तारीफ नहीं करते। 
उसने लगमग पचीस साल तक भारत पर राज्य किया। उसके वारिस फिरोज़ शाह ने 
बंगाल पर आक्रमण किया और १,८०,००० हिन्दुओं के सिर कटवाये तथा प्रत्येक सिर 
के लिए इनाम दिया। वह गुलामों की खोज में गाँवों में हमछे किया करता था। उसकी 
मृत्यु ८० वर्ष की आयु में हुई। सुल्तान अहमद शाह ऐसे अवसर पर तीन दिन तक 
दावत दिया करता था, जब उसके इलाके में किसी एक दिन मारे जानेवाले हिन्दुओं 
की संख्या वीस हजार तक पहुँच जाती थी। - 


इन सुल्तानों में से कुछ अच्छे कुशल शासक भी थे। इनके अनुयायी भी उद्यमी 
और साहसी हुआ करते थे, अन्यथा इतनी कम संख्या में होते हुए भी इतनी बड़ी जनसंख्या 
पर कैसे शासन कर सकते थे। ये सव जिस धर्म को मानते थे, वह व्यावहारिक रूप से 
सैनिक प्रवृत्ति का होते हुए भी तत्कालीन भारतीय धामिक मतों से अधिक जीवन्त था। 
इनमें से कुछ खूंखार सुल्तान कला और संस्कृति में भी रुचि रखते थे और अपनी आही- 
शान मस्जिदों के निर्माण के लिए ढूँढ-ढहूँढ़कर कारीगरों और कलाकारों को अपने यहाँ 
रखते थे, जिनमें से अधिकांश हिन्दू होते थे। इनमें से कुछ अच्छे खासे विद्वान भी थे 
और इतिहासकारों और कवियों तथा वैज्ञानिकों की संगत पसंद करते थे। एशिया का एक 
बहुत बड़ा विद्वान अल्वेरूनी महमूद गज़नवी के साथ भारत आया था और उसने भारत 
का एक वैज्ञानिक सर्वेक्षण तैयार किया था, जो प्लिनी की प्रसिद्ध पुस्तक "नेचुरल 
हिस्ट्री” और हम्बोल्ट के ग्रंथ “कॉसमाँस” की वराबरी कर सकता है। जनता से धन 
वसूलने के लिए इन सुल्तानों ने सीघे-सीधे लूटमार और डकैती के अछावा चुंगी और 
कर की वड़ी कड़ी व्यवस्था जारी कर रखी थी । लेकिन एक वात उल्लेखनीय है 
कि ये लोग भारत में ही वस गये थे और इन्होंने लूटमार से कुछ घन इकट्ठा किया 
उसे भारत में ही खर्च भी किया। फिर भी इनके आतंक और इनकी शोषण की नीति 
के कारण हिन्दुओं की शारीरिक शक्ति और उनका मनोवलरू दिनोंदिन क्षीण ही होता 
गया, जो कि यहाँ की जलवायु के विपरीत प्रभाव और अपर्याप्त भोजन तथा निराशा- 
वादी धर्मों के प्रभाव से वेसे ही कमजोर होता जा रहा था। 


ये सुल्तान जिस नीति का अनुसरण किया करते थे, उसका एक उदाहरण यह 
है कि सुल्तान अलाउद्दीन ने अपने सलाहकारों को हुक्म दिया था कि वे ऐसे नियम दम और 
कानून तैयार करें, “जिनकी सहायता से हिन्दुओं को उनके घत और सम्पत्ति से वंचित 
किया जा सके, ताकि वे: बगावत करने का नाम तक न छे सकें ।” 'भूमि की आधी 
उपज सरकारी खजाने में चली जाती थी, जबकि भारतीय राजा उपज का केवल. छठा 
अंश ही लगान के रूप में बसूछा करते थे। एक मुसलमान इतिहासकार ने लिखा है; 
“कोई भी हिन्दू सिर उठा कर नहीं चल सकता था, उनके घरों में सोना-चांदी या दूसरा 
सजावटी सामान दिखाई नहीं देता था। . . . .लगान वसूली के लिए मार-पीट, कैद 
और जंजीरों में जकड़ दिये जाने की सजा एक आम बात थी।” जब अलाउद्दीन के 
सलाहकारों में से एक ने इसका विरोध किया तो उसने कहा, “तुम एक पढ़े-लिखे और 
काबिल आदमी हो, लेकिन तुमको कोई तजुर्वा नहीं है, जबकि मैं पढ़ा-लिखा नहीं हूं, 
लेकिन मुझे काफी तजुर्वा है। इतना याद रखो कि जब तक हिन्दुओं को विलकुछ फटे- 
हाल नहीं वना दिया जायगा तब तक वे हमारे हुक्मवरदार और गुलाम नहीं वन सकेंगे। 
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इसलिए मैंने हुक्म दे दिया है कि उनके पास हर साल इतना ही अनाज और दृघ-दही 
छोड़ा जाय जितना कि जरूरी है और उनको दौलत इकट्ठा न करने दिया जाय ॥” 


आधुनिक भारत के राजनीतिक इतिहास का यही रहस्य है। फूट और मतभेद 
के कारण यह हमलावरों का शिकार बना; हमलावरों द्वारा कमजोर बना दिये जाने 
के कारण यह प्रतिरोब की शक्ति से हाथ घो वैठा और आध्यात्मिक चिन्तन में संतुष्ट 
रहने लगा; यहाँ ऐसे घामिक मतों का विकास हुआ जिनका कहना था कि स्वतंत्रता 
और परतंत्रता दोनों ही भ्रामक हैं तथा मनुष्य का जीवन इतना छोटा है कि अपने 
शरीर या राष्ट्र की स्वतंत्रता की रक्षा में समय खोना वेकार है। इस नाटक के दुखान्त 
से यही कड़वी सीख मिलती है कि सम्यता का मूल्य यही है कि उसकी हिफाजत के 
लिए हमेशा तैयार रहा जाय। किसी भी राष्ट्र को श्ांतिप्रिय अवश्य होना चाहिए, 
छकेकिन उसे आत्मरक्षा के अपने हथियार भी तैयार रखने चाहिये । 


७, अकबर महान 


तेमूर लंग; बाबर; हुमायूं; अकबर; उसकी राज्य-ध्यवस्था; उसका चरित्र; 
उसकी कलाप्रियता। उसका दर्शान-प्रेम; हिन्दू और ईसाई घर्मो के प्रति उसका 
सेन्रीभाव-उसका नवीत धर्म--अकवबर के अंतिम दिन । 


पतन और ह्वास भी राज्य-व्यवस्थाओं। का एक स्वाभाविक गुण होता है, क्योंकि 
शक्ति और अधिकार, जैसा कि कवि शेली ने कहा है, एक ऐसाविष होता है जो छन्ते- 
वाले को वरवाद कर देता है। दिल्ली के सुल्तानों ने अपनी ज्यादती के कारण न केवल 
हिन्दुओं का वल्कि अपने मुसलमान अनुयायियों का समर्थन भी खो दिया। जब उत्तर 
की ओर पुनः आक्रमण होने शुरू हुए तो ये सुल्तान भी उतनी ही आसानी से अपनी 
सल्तनत खो बेठे जितनी आसानी से इन्होंने उस्ते हथियाया था। 


इन सुल्तानों पर विजय प्राप्त करनेवाछा पहला आक्रामक था तैमूररंग, जोकि 
जाति का तु्क था और जिसने इस्लाम को एक हथियार के रूप में अपना रखा था। 
वह अपने मंगोल साथियों को प्रमावित करने के लिए अपने को चंगरेज़ खां का वंशज 
वताता था। समरकंद के सिहासन पर बैठने के वाद से ही उसे ज्यादा से ज्यादा सोना 
बटोरने की धुन संवार हुई और इसके लिए उसने हिन्दुस्तान पर चढ़ाई करने का निश्चय 
किया। सन्‌ १३९८ में उससे सिंधु नदी को पार किया और कत्लेआम मचाते हुए वह 
दिल्‍ली तक आ धमका। उसने सुल्तान महमूद तुग़लक की सेना को हराकर दिल्‍ली पर 
कब्जा कर लिया और एक राख कंदियों को खड़े-खड़े मरवा डाला । दिल्‍ली के अफगान 
सुल्तानों ने जो कुछ संपत्ति इकट्ठी की थी, उस पर तैमूर ने कब्जा केर लिया | बहुत 
सा धन और हजारों दास-दासियों को लेकर वह वापस समरकंद लौट गया। उसके 
लौटने पर यहाँ अराजकता फैछ गईं तथा अकाऊरू और महामारी ने बचेखुचे लोगों की 
जान लेनी शुरू की। 

दिल्‍ली में फिर से सुल्तानों का राजा हुआ और करीव एक सो साहू तक उन्होंने 
फिर से भारत का शोपण किया। इसके वाद बावर ने आक्रमण किया। महान मुगल 
राजवंश का संस्थापक वावर वीरता और वृद्धि में सिकन्दर से किसी भी माने में कम 
नहीं था। उसमें गजव की शारीरिक और मानसिक शक्ति थी। वह थकना तो जानता 
ही नहीं था। रणक्षेत्र में वह गाजर-मूली की तरह शत्रुओं को काटता था। एक वार 
उसने घोड़े पर दो दिल में एक सौ साठ मीर की यात्रा की थी और गंगा को दो बार 


५ 
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' तैर कर पार किया था। अपने जीवन के आखिरी दिनों में उसने बताया था कि मैंने 
ग्यारह साल की उम्र के बाद से कभी भी एक ही जगह पर दो बार रोजा नहीं रखा। 


* बावरनामा नामक अपने संस्मरणों में उसने लिखा है कि अपने वारहवें साल में 
मैं फरगना का राजा बना था। पद्रह साल की उम्र में उसने समरकंद पर घेरा डाल 
दिया और उसे अपने कब्जे में कर किया था। लेकिन थोड़े ही समय में समरकंद उसके 
हाथ से मिकल गया, क्योंकि अपनी फौज के सिपाहियों को तनखाह देने के लिए उसके 
पास पैसा लहीं था। वह वीमार पड़ गया और लगमग दो साल तक उसे पहाड़ों में 
छिपकर रहना पड़ा। फिर उसने दो सौ चालीस आदमियों की एक छोटी सी फोज 
के बल पर समरकंद पर दोबारा कब्जा कर लिया। लेकिन किसी की गहारी के कारण 
उसे फिर से इस नगर से हाथ धोना पड़ा। दो साहू तक वह मारा-मारा इधर-उघर 
फिरता रहा और गरीबी में दिन काटवा रहा। वह चीन जाकर किसानी का कार्म 
करने की सोचने लगा । फिर अचानक उसने सेना इकट्ठी की और वाइस साल की उम्र 
में ही उसने काबुल पर हमला कर दिया और उस पर कब्जा कर लिया। आगे बढ़ते 
पर पानीपत के मैदान में सुल्तान इब्नाहीम की सेना से उसकी मुठभेड़ हुई तथा केवल 
बारह हजार सैनिकों और कुछ अच्छे घुड़सवारों की मदद से उसने शाही फौज को हरा 
दिया और कई हजार कैदियों की हत्या करने के वाद दिल्‍ली पर कब्जा कर लिया। 
इस पर दिल्ली में उसने उस मृगल राजवंश की स्थापना की, जो कि भारत के विदेशी 
शासक राजवंशों में सवतसे अधिक उदार और कल्याणकारी सिद्ध हुआ। चार वर्ष तक 
और जीवित रहने के बाद सेतालिस वर्ष की आयु में वह मरा। उसने अपने संस्मरणों 
के अलावा कुछ कविताएँ भी छिखी हैं। 


बाबर का लड़का हुमायूँ इतना योग्य और शक्तिशाली नहीं था कि वह अपने 
पिता के काम को आगे बढ़ा पाता। कहा जाता है कि वह अफीम का बहुत अधिक 
प्रयोग करता था इसलिए शरीर और मन से कमजोर था। एक अफगान सरदार शैर- 
शाह ने उसको दो युद्धों में हरा दिया और कुछ समय के लिए भारत में फिर से अफगान 
राज्य की स्थापना की। शेरशाह एक कट्टर मुसलमान योद्धा की तरह नृशंसता में किसी 
से कम नहीं था, केकिन साथ ही उसे एक अच्छा शासक भी कहा जा सकेता है। उसने 
दिल्‍ली का बड़ी सुरुचि के साथ पुर्नातर्माण कराया था। इसके अलावा उसने राज्य- 
व्यवस्था में ऐसे सुघार किये थे जिनसे बाद में अकबर ने प्रेरणा प्राप्त की थी। लूगभग 
एक दशक तक दो छोटे-छोटे झाहों ने राज किया। फिर लूगभग बारह साल तक 
इधर-उधर भटकने और काफी परेशान होने के वाद हुमायूँ फारस में एक नई सेना 
इकट्ठी करके भारत छौटा और उसने फिर से दिल्ली पर कब्जा कर छिया। इसके 
आठ मास बाद हुमायूँ अपने पुस्तकालय की सीढ़ी पर से ग्रिर पड़ा और मर गया। 


जब हुमायूँ एक देश से दूसरे देश भागता फिर रहा था और गरीबी में दिन 
काट रहा था तब उसकी पत्नी मे एक लड़के को जन्म दिया। हुमायूँ ने लड़के का नाम॑ 
मुहम्मद रखा, लेकिन वह बाद में. अकबर (अर्थात्‌ बहुत बड़ा, या महान) के नाम से 
विख्यात हुआ। लड़का बावर की बंश-परम्परा के योग्य सिद्ध हो सके इसलिए उसकी 
देखभाल और शिक्षा-दीक्षा का विज्येष प्रवन्ध किया गया। उसके लिए अच्छे से अच्छे 
शिक्षक नियुक्त किये गये, लेकिन उसने पढ़ना सीखने तक से इनकार कर दिया । 
इसके बजाय यूद्ध घिय्या में उसे विशेष रुचि थी। उसे घुड़सवारी का बड़ा शौक था। 
बविगड़ल हाथियों को वह बड़ी आसानी से वंझ में कर लेता था और शेर-चीते आदि 
के शिकार में बड़ें साहस का प्रेंदर्शन करता था। उसके शरीर में चावर, तैमूर और 
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चंगेज़ खां का रक्त वह रहा था इसलिए मानव-हत्या से उसे किसी प्रकार की हिचक नहीं 
थी। चौदह वर्ष की उम्र में जब उसे एक हिन्दू बंदी को मारने के लिए कहा गया तो 
उसने तलवार के एक ही वार में उसका सिर घड़ से अलग कर दिया। यह उस आदमी 
के जीवन की वर्बर शुरुआत थी जो वाद में इतिहास का सबसे बुद्धिमान, सुसंसक्ृत और 
सुरुचि सम्पन्न सम्राट सिद्ध हुआ। 


अठारह वर्ष की उम्र में ही उससे राज-काज सँमालना शुरू कर दिया। उस 
समय उसका राज्य भारत के आठवें हिस्से पर फेला हुआ था--उत्तर में मुल्तान से 
लेकर पूर्व में वाराणसी तक उसके राज्य की सीमा थी। अपने पूर्वजों के उत्साह और 
साहस के साथ उसने अपने राज्य की सीमा का विस्तार करना शुरू किया और अन्त 
में वह मेवाड़ के एक छोटे-से राजपूत्त राज्य को छोड़कर सारे हिन्दुस्तान का एक छत्र 
सम्राट वन गया। इसके बाद उसने अपने राज्य को सुसंगठित और व्यवस्थित करने 
का काम समाला। राज्य की व्यवस्था की सारी शक्ति उसने अपने हाथ में रखी और 
दूर-दूर के प्रदेशों में मी अधिकारियों की नियुक्ति वह स्वयं किया करता था। राज- 
काज में उसके चार प्रमुख सहायक थे---वकील या प्रधान मंत्री; वज़ीर, या अ्थमंत्री 
जिसे कभी-कभी दीवान भी कहा जाता था; बरूशी, या मुख्य स्यायाघीश, और सदर, जो 
कि इस्लाम धर्म की देखभाल का काम करता था। जैसे-जैसे उसका शासन व्यवस्थित 
और दढ़ होता गया और जनता में उसका सम्मान बढ़ता गया, वंसे-वैसे वह सैनिक 
शवित पर कम निर्मेर रहने छगा और उसने अपनी सेना घटाकर सिर्फ पचास हजार 
सैनिकों को अपनी सेना में रखा। युद्धकाल में इस छोटी-सी सेना की सहायता के लिए 
विभिन्न प्रदेशों के सैनिक प्रधान सेना भर्ती करके मेजा करते थे--यह एक ऐसी संदिग्ध 
व्यवस्था थी जो बाद में औरंगजेब के जमाने में मुगल साम्राज्य के पतन का एक कारण 
सिद्ध हुई। प्रादेशिक प्रशासकों और उनके कर्मचारियों में घुसखोरी और भ्रष्टाचार 
व्याप्त था, जिसकी रोकथाम में अकवर का अधिकांश समय चला जाता था। उसने 
अपने दरबार और परिवार के खर्च को काफी नियंत्रित कर रखा था और राज्य का 
काम करनेवाले मजदूरों की मजदूरी निश्चित कर रखी थी। उसकी मृत्यु के समय उसके 
खजाने में दस अरब रुपया था और उसका साम्राज्य संसार में सबसे अधिक शक्ति- 
शाली था। 


अकबर के शासन में कानून और कर-प्रणाली काफी कड़ी थी, हेकिन पहले की 
तुलना में अधिक उदार थी। किसानों से कुल उपज के छठे हिस्से से लेकर एक तिहाई 
हिस्सा तक लगान के रूप में वसूछा जाता था। महत्वपूर्ण मुकदमों के फैसले बादशाह 
स्वयं किया करता था। उसके कानून में वाल-विवाह का निषेध था, किसी स्त्री को 
उसकी इच्छा के विरुद्ध सती नहीं किया जा सकता था, विववाओं के लिए पुनविवाह 
की छठ थी। बंदियों से गुलामी नहीं करायी जा सकती थी और बलिदान के लिए किसी 
पक की हत्या नहीं की जा सकती थी, सव घर्मो को समान रूप से स्वतंत्रता प्राप्त 
थी और जाति के आधार पर भेदमाव की मनाही थी। उसने हिन्दुओं पर रऊूगनेवाला 
वह कर भी उठा लिया था, जो अफगान सुल्तानों द्वारा लगाया गया था। उसके शासन- 





बाद सें वह पुस्तकों का महत्त्व भी स्वीकार करने लगा और विद्वानों को चेठाकर 
घंटों उनकी बातें सुना करता था, ओर कठिन विषयों की पुस्तकों को पढ़वाकर सुनता 
था। इस प्रकार निरक्षर होने के बावजूद उसने विद्वत्ता प्राप्त कर ली।॥ वह विद्वानों 
का सम्मान करता था और उनकी सहायता करता रहता था। 
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काल के आरम्भ में अंग-भंग का-दंड दिया जाता था, लेकिन बाद में दंड-व्यवस्थां में काफी 
'सुधार हो गया था। | | 


अकबर में कई उल्लेखनीय गुण थे। वह बड़ा बुद्धिमान था और उसने अपने 
दरवार में कई इतिहासकारों और विद्वानों को रख रखा था। घुड़सवारी और तलवार ' 
चलाने में वह अपना सानी रखता था। उसका व्यक्तित्व वड़ा आकर्षक और सुन्दर 
था। उसकी भृजाएँ लम्बी थीं और आँखें चमकदार, पैची और साफ थीं। वह बहुत 
सजधज कर नहीं रहता था और आमतौर से नंगे पैर ही घूमा करता था। मांस-सभक्षण' 
का उसे कोई खास शौक नहीं था और वाद के दिनों में तो उसने यह कहकर मांस . 
खाना छोड़ दिया कि “यह ठीक नहीं है कि अपने पेट को जानवरों की कन्न बनाया 
जाय ।” वह बहुत ताकतवर था और एक दित में छत्तीस मील तक चल लेना उसके 
लिए एक मामूली वात थी। वह पोलो खेलने का इतवा शौकीन था कि उससे रात में 
खेलने के लिए एक चमकदार गेंद का आविष्कार किया था। वह बहुत दयालु, उदार 
और क्षमाशील था। वह दान देने में भी किसी से कम नहीं था और बराबर जरूरत- 
मन्दों की मदद किया करता था। गरीबों का वह हमेशा वड़ा ध्यान रखता और एक 
यहुदी धर्मप्रचारक ने लिखा है कि “वह निर्धनों द्वारा र यी गई छोटी से छोटी सौगात 
को भी बड़े प्रेम से ग्रहण करता था।” अकबर के समकालीनों में से एक का कहना 
है कि उसे मिर्गी के दौरे आया करते थे, जिन्हें छिपाने के लिए वह खूब शराव पीता 
था और अफीम भी खाया करता था। अत्यधिक सुरापान की यह आदत उसके यहाँ 
पुर्त दर पुश्त से चली आ रही थी, लेकिन वह कभी भी इतना नशा नहीं करता था 
कि अपना काबू खो बैठे । उसके दो लड़के बहुत ज्यादा शराब पीने के कारण जवानी 
में ही चल बसे थे। उसके अपने हरम भी थे। एक जनश्रुति में तो बताया जाता है 
कि 'वादशाह के पास आगरे और फत्तहपुर सीकरी में एक हजार हाथी, तीस हजार 
घोड़े, चौदह सौ पालतू हरिण और आठ सौ रखेलें थीं।” लेकिन ऐसा लगता है कि 
बहुत अधिक भोग-विलास में उसकी रुचि नहीं थी। उसने राजनीतिक दृष्टि से कई 
विवाह किये थे। राजपूत राजकुमारियों से विवाह करके उसने कई राजाओं का विश्वास 
और समर्थन प्राप्त कर लिया था। इस प्रकार उसके बाद से मुगल राजवंश में भारतीय 
रक्त भी मिल गया। एक राजपूत सरदार उसका प्रमुख सेनापति था और एक राजा 
ने उसका मंत्रित्व भी प्राप्त किया था। इस प्रकार वह एक संयुक्त भारत की स्थापना 
करना चाहता था। ' 


अध्यात्म-विद्या में उसकी बड़ी रुचि थी। वह विचारशीर प्रकृति का था, और 
अपनी व्यवस्था में बराबर सुधार किया करता था। खलीफा हा्रूँ-अल-रशीद की भाँति 
वह भी रात में वेश वदरूकर अपने राज्य में घूमने के लिए निकल जाता था और छोगों 
की शिकायतों का पता रूग्राकर उनके अनुसार आवश्यक सुधार किया करता था। 
इतने व्यस्त जीवन के बावजूद उसका विद्यानुराग वरावर जारी था और उसने हाथ 
से लिखित और चित्रित पुस्तकों का एक अच्छा संग्रह तैयार कर लिया था, इन पुस्तकों 
को तैयार करनेवाले कातिवों का भी वह कलाकारों की भाँति सम्मान करता था। 
उसे छपी हुई पुस्तकों से घृणा थी और जब उसके कुछ ईसाई मित्रों ने उसे यूरोप में 
छपी हुई कुछ पुस्तक भेंट कीं तो उनको उसने अपने पुस्तकालूय में स्थान नहीं दिया। 
उसके पुस्तकालय में २४ हजार पुस्तकें थीं। वह कवियों का भी खूब सम्मान करता 
था और हिन्दू या मुसलमान का भेद नहीं करता था। बीरबल, जो कि हिन्दू था, 
उसका वड़ा प्रिय दरवारी था। बाद में उसने बीरबल को सेना सें खिताव देकर एक 


सिकन्दर से औरंगजेब तक / ६९ 


जगह लड़ने के लिए भेजा था। लेकिन वीरवल को वहाँ से भागना पड़ा और भागते 
समय ही उसकी जान चली गई। अकवर ने साहित्य, इतिहास और विज्ञान संबंधी 
हिन्दू ग्रंथों का फारसी में अनुवाद कराया था, जिनमें “महाभारत” -भी थी। उसने 
लगभग सभी कलाओं को प्रोत्साहत और प्रेरणा प्रदान की। हिन्दू संगीत और काव्य 
की इस समय बड़ी उन्नति हुई तथा हिन्दू और फारसी चित्रकला ने भी इस युग में बड़ी 
ऊँचाइयाँ पार कीं। आगरा में उसने प्रसिद्ध किले का निर्माण कराया। कहा जाता 
है कि इस किले में पाँच सौ खूबसूरत इमारतें वनवायी गई थीं, जिन्हें शाहजहाँ ने तुड़वा 
डाला था। अकवर की समय की वास्तुकला का एक नमूना है दिल्‍ली में वना हुमायूं 
का मकबरा और फतेहपुर-सीकरी में फकीर शेख सलीम चिस्ती का मकबरा। 

लेकिन उसकी अध्यात्म संबंधी रुचि इन सव रुचियों से अधिक गहरी थी। यह 
सर्वशक्तिमान सम्राट सन ही मन दार्शनिक वनने के सपने देख रहा था, उसी तरह जिस 
तरह कि दार्शनिकगण सम्राट बनने के सपने देखते हैं कि इस वात पर अचरज करते 
हैं कि इतने ज्ञानवान होने पर भी उनके हाथ में शासन की वागडोर क्यों नहीं थमा 

दी जाती । अकवर कहा करता था, “हालाँकि मैं इतनी वड़ी सल्तनत का मालिक हूं, 

ओर राज्य की सारी ताकत मेरी मुट्ठी में है, लेकिन चूँकि सबसे वड़ी महानता इस 
वात में हैं कि आदमी खुदा की भर्जी के मुताबिक काम करें, इसलिए मुझे इन तरह 
तरह के धर्मों और मतों के चलते मुझे चैन नहीं मिल पाता है।. . . . मुझे किसी ऐसे 
आदमी की तलाश है जो मेरे सन की इन मुश्किलों को आसान कर दे। फलूसफे की 
बातें मुझे बहुत अच्छी रूगती हैं और मैं उत्तकी घंटों सुनता रहता हूं और इस तरह 
मेरा दूसरा काम अधूरा ही रह जाता है।” 

उसकी धर्म में भी बड़ी गहरी रुचि थी। उसने “महाभारत” को बड़े ध्यान से 
सुना था और हिन्दू कवियों और संतों की वानी का अध्ययन किया था तथा उनसे वार्ता- 
लाप किया था, इसलिए हिन्दू धर्म के विभिन्न मतों में उसकी रुचि उत्पन्न हो गई थी। 
कुछ समय तक पुनर्जन्म के सिद्धांत में भी उसका विश्वास हो गया था। वह कभी कभी 
हिन्दुओं जैसा तिरूक माथे पर छग्राकर निकलता था और इस तरह अपने मुसलमान 
अनुयायियों को चितित कर देता था। वह रूगभग सभी धम्मवालों को खुश रखने की 
कोशिश करता था। कभी कभी वह पारसियों की धामिक पोशाक पहना करता था। 
जैनियों के कहने पर उसने शिकार खेलना बंद कर दिया था और कुछ विशेष दिनों 
पर जीव-हत्या की मनाही कर दी थी। जब उसे एक नये ईसाई घर्मं का पता चला, 
जो कि गोवा में पुर्तगालियों के आधिपत्य के माध्यम से भारत पहुँचा था, तो उसने 
दो विद्वान पादरियों को अपने दरवार में आने के लिए आमंत्रित किया। बाद में कुछ 
ईसाई दिल्‍ली पहुँचे और उन्होंने अकबर को इतना प्रभावित किया कि उसने वाइविल 
के “न्यू टेस्टामेंट” को फारसी में अनूदित करने का हुक्म दिया। उसने ईसाइयों को 
धर्म प्रचार की पूरी छूट दे दी और अपने एक लड़के को शिक्षा-दीक्षा का भार भी 
उन्हें सौंप दिया। जब फ्रांस में कंथलिक प्रोटेस्टेंटों का वघ कर रहे थे और इंगलेंड में 
रानी एलिजावेथ के राज में प्रोटेस्टेंट कैधलिकों का गला काट रहे थे, और जब स्पेन 
में यहुदियों को छूटा-मारा जा रहा था इटली में ब्रूनों को जिन्दा जलाया जा रहा था, 
उस समय भारत में अकबर ने अपने साम्राज्य के सभी धर्मो के प्रतिनिधियों का एक 
सम्मेलन बुलाया था और उन्हें घर्म-प्रचार की पूर्ण स्वतन्त्रता का आश्वासन दिया था 
और यह हुक्म निकाल दिया था कि किसी भी धर्म के साथ भेदमाव की नीति नहीं 
बरती जाय। अपनी घामिक तटस्थता सिद्ध करने के उद्देश्य से उसने मुसलमान, 
राजपूत, ब्राह्मण और बौद्ध स्त्रियों से विवाह किया था। 


४० / सभ्यता की कहानी 


उसे घामिक वादविवादों में बड़ा आनन्द आता था। उसने इस्लाम की रुढ़ि- 
चादिता का इस हद तक परित्याग कर दिया था कि मुसलमान उससे तटस्थ शासन 
में कुछ असुविधा का अनुभव करने छगे थे। उसे धामिक तकंहीनता और बुद्धिहीनता 
से चिढ़ थी। जब कभी मुल्लाओं और पादरियों में विवाद उठ खड़ा होता था तो वह 
दोनों को फटकारता था और कहता था कि ईर्वर की भवित बुद्धि से करनी चाहिए 
न कि धर्मान्वता से। वह शायद उपनिषद्‌ और कवीर की शिक्षाओं से प्रभावित होकर 
ही कहा करता था कि “हर आदमी अपनी परिस्थिति के अनुसार ही ईश्वर को विभिन्न 
नामों से पुकारता है, लेकिन वास्तविकता यह है कि उस अज्ञात ईश्वर को किसी नाम 
से पुकारता ही गलत है।” कुछ मुसलमानों ने एक वार यह सुझाव दिया कि इस्लाम 
और ईसाई मत की अग्नि-परीक्षा होनी चाहिए---एक मौलवी हाथ में कुरान लेकर 
और एक पादरी हाथ में वाइविल लेकर अग्नि की ज्वाला में से गुजरे, जो विना जले 
वाहर आ जाय उसे ही सत्य धर्म का प्रचारक माना जाय। अकबर ने तो फौरन इस 
प्रस्ताव को स्वीकार कर लिया, क्योंकि जिस मौलवी का नाम इसके लिए प्रस्तावित 
किया गया था, उसे वह चाहता नहीं था, लेकिन पादरी इस प्रकार की परीक्षा को धर्म- 
विरुद्ध मानकर इसके लिए तैयार नहीं हुआ। - 

अपने राज्य में प्रचलित धामिक मतवादों से परेशान होकर और संभवत: यह 
सोचकर कि उसकी मृत्य्‌ के वाद इनके कारण अव्यवस्था फैल सकती है, इसलिए अन्त 
में उसने एक नया घर्म चलछाने का निश्चय किया। इस धर्म में उसने सभी प्रमुख धर्मों 
५ गो को सम्मिलित किया । ईसाई धर्म-प्रचारक वार्तोली ने इस संबंध में 

खा है-- 


“उसने सभी धर्मों के विद्वानों और आसपास के नगरों के सैनिक प्रधानों का एक 
सम्मेलन बुलाया। फादर रिदोल्फो नामक पादरी ने इस प्रकार के प्रयास को घर्म- 
विरुद्ध मानकर सम्मेलन में भाग नहीं लिया। जब सव लोग इकट्ठे हो गए तो उसने 
अपने नये धर्म के मूल उद्देश्यों पर प्रकाश डाला। उसने कहा . . . .इसलिए इन सब 
को मिलाकर हमें एक करना पड़ेगा, वह भी इस तरह कि सब धर्म एक भी रहें और 
अनेक भी। किसी भी धर्म की अच्छी वातों को सुरक्षित रखने के साथ ही हमें दूसरे 
धर्मं की अच्छी बातों को भी अपना लेना चाहिए। इस तरह हम ईइवर के प्रति अपना 
सम्मान प्रकट करेंगे, जनता में शांति रहेगी और साम्राज्य सुरक्षित रहेगा।” 


उसके अनुरोध पर सम्मेलन ने उसके नये धर्म को मान्यता प्रदान की और उसे 
ही उस धर्म का प्रधान नियुक्त किया। वास्तव में यह धर्म हिन्दू धर्म की सर्वोत्तम 
प्रम्पराओों पर आधारित था तथा इसमें पारसी मत की सूर्य पूजा और अग्निन्‍्पूजा 
के साथ ही जैनियों की अहिंसा का भी समावेश था। गोहत्या के लिए मृत्युदंड की 
घोषणा की गईं। इससे हिन्दू जितने ही प्रसन्न हुए, मुसछमान उतने ही अप्रसन्न हुए। 
वाद की एक आज्ञा द्वारा राज्य की समस्त जनता के लिए वर्ष में कम से कम सौ दिन 
तिरामिष भोजन अनिवार्य कर दिया गया, वाद में प्याज और लहसुन खाने पर भी 
रोक लगा दी गई। मस्जिदों का निर्माण, रमजान में रोजा रखना, हज की यात्रा पर 
जाना आदि मुस्लिम रीति-रिवाजों को गैरकानूनी घोषित कर दिया गया। जिन मुसलू- 
मानों ने इन आज्ञाओं का विरोध किया उन्हें देश निकाला दे दिया गया। फतैहपुर- 
सीकरी के अमनगाह में नयें संयुक्त घर्मं का एक मंदिर वनवाया गया, जो कि अकबर 
की इस इच्छा के प्रतीक के रूप में आज भी खड़ा हुआ है कि अब आगे से भारत के सभी 
निवासी आपस में भमाई-भाई की तरह रहेंगे और एक ही ईश्वर की भक्ति करेंगे।. 
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परन्तु यह नया धर्म, जिसका नाम उसने “दीन इलाही” रखा था, कभी सफल 
नहीं हो सका। परम्परागत मान्यताओं को मिटाना अकवर की शक्ति के वाहर की वात 
थी। थोड़े से कुछ हजार व्यक्तियों ने ही मन से इस धर्म को स्वीकार किया वाकी 
ज्यादातर सरकार की कृपा प्राप्त करने के उद्देश्य से ही इसका समर्थन करते थे। राज- 
नीतिक दृष्टि से इस धर्म का कुछ अच्छा प्रभाव भी हुआ--हिन्दुओं पर लगनेवाले 
विशेष कर हटा लिए गये, सभी धर्मों को समान स्वतंत्रता प्राप्त हुई, धाभिक और 
जातिगत पक्षपात कम हुआ, धघर्मान्धता में भी कुछ कमी आई। इससे आम हिन्दू जनता 
का विश्वास भी अकबर को प्राप्त हुआ। 


लेकिन मुसलमानों में “दीन इलाही” के प्रति वड़ा असन्तोष फैलने रूगा। उसमें 
विद्रोह की भावना बढ़ने लगी। यहाँ तक कि शाहजादा जहाँगीर ने अपने पिता के 
विरुद्ध पड्यंत्र भी आरम्भ कर दिया । उसने फूसफ्साना शुरू किया कि अकवर ने चालीस 
साल तक राज्य कर लिया और अब भी उनकी सेहत इतनी अच्छी है कि जल्दी राज- 
गद्दी के खाली होने की कोई आज्ञा नहीं है। जहांगीर ने तीस हजार घुड़सवारों की 
एक सेना संगठित की और अकबर के एक प्रिय मित्र और उसके दरवार के इतिहासकार 
अबुरू फज़ल को मार डाला और अपने को बादशाह घोषित कर दिया। अकवर ने 
सममा-बभाकर उसे हथियार डालने के लिए मजबूर किया और एक दिन वाद उसको 
माफ कर दिया। लेकित अपने लड़के की बेवफाई से अपनी माता तथा अपने मित्र की 
मृत्यू से उसका दिल टूट गया और फिर वह नहीं सेमल सका । उसके अंतिम दिलों 
में उसके लड़कों ने उसकी उपेक्षा आरम्भ कर दी और गद्टी के लिए आपस में भगड़ने 
रगे। अन्त में पेचिश के कारण उसकी मृत्यु हो गई। कुछ लोगों का कहना है कि जहां- 
गीर ने उसे जहर दे दिया था। उसकी आखिरी घड़ी में मौलवी-मुल्लाओं ने उसको 
फिर से इस्लाम कबूल कर लेने की सलाह दी, लेकिन अकवर ने उनकी बात नहीं मानी । 
बहुत कम लोग उसके जनाजे के साथ गये, और उसके लड़कों और दरवारियों ने उसी 
शाम से मातम बन्द कर दिया। मन ही मन वे उसकी मत्य से प्रसन्न थे। एशिया के 
सबसे अधिक वुद्धिमाव और सबसे अधिक न्यायपग्रिय शासक का यह दुखपूर्ण अन्त था। 


८. भगलों का पराभ्षव 


सहापुरुषों की संतानें; जहाँगीर; शाहजहाँ; शाहजहाँ की शान-शौकत; 
उसका पतन; औरंगजेब; उसकी धर्मान्धता; उसकी मत्य; अंग्रेजों का आगमन। 


अकवर के उन लड़कों के लिए जो इतनी बेचेनी से अपने पिता की मृत्यु की 
प्रतीक्षा कर रहे थे, उस साम्राज्य को बताये रखता कठित हो गया जिसकी स्थापना 
अकबर ने अपनी प्रतिभा के वलरू पर की थी। ऐसा क्‍यों होता है कि महापुरुषों की 
सन्‍्तानें आमतौर से अत्यन्त साघारण कोटि की होती हैं ? क्‍या इसका कारण यह है 
कि वह प्राणशक्ति जो कि महापुरुषों की रचना करती है, वंश-परम्परा पर नहीं वल्कि 
संयोग पर आधारित होती है ? या, ऐसा इसलिए होता है कि प्रतिभा व्यक्ति की उन 
सावसिक और शारीरिक शक्तियों को निचोड़ देती है, जो कि भावी संतति को प्राप्त 
हो सकती है? अथवा, क्या ऐसा इसलिए होता है कि ऐसे लोगों की संतानें आलूसी 
और आरामतलरूब हो जाती हैं और उनमें आराम की जिन्दगी उन्हें मह॒त्वाकांक्षा और 
विकास की इच्छा से वंचित कर देती है? 

बैसे, जहांगीर अपने पिता की तुलना में तो निश्चय ही बहुत साधारण था, लेकिन 
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बिलकुल गया-बीता नहीं था। वह तुक॑ पिता और हिन्दू माता की संतान था और 
शराबी तथा आरामतलूबव था। अपनी पुद्तैनी करता भी उसमें काफी उभरी हुई थी।' 
लोगों की खाल खिंचवाने और' उनको सूली पर चढ़वाने तथा हाथी के पैरों तले रौंद-' 
वाने में उसे बड़ा आनन्द आता था। अपने संस्मरणों में लिखा है कि किस प्रकार एक 
वार शिकार खेलते समय एक साईस की गलरूती से शिकार भाग गया और उसने इसके 
बदले में साईस को मरवा डाला और उसके कर्मचारियों के घुटने की नसें कटवाकर. 
उन्हें जिन्दगी मर के लिए लँगड़ा करवा दिया और फिर शिकार की खोज में आगे 
बढ़ गया। जब उसके लड़के खुसरू ने उसके विरुद्ध षडयंत्र किया तो उसने उसके सातः 
सौ विद्रोहियों को लाहौर की सड़कों पर एक कतार में सूली पर चढ़वा दिया। उससे 
अपने संस्मरणों में बड़ी प्रसन्नता व्यक्त करते हुए लिखा है कि इन आदमियों को मरने' 
में काफी देर रलंगी। उसके यौन जीवन का यह हाल था कि उसके हरम में छ: हजार 
औरतें थीं। बाद में वह अपनी मलका नूरजहां को बहुत अधिक प्यार करने छगा था।. 
तूरजहां को उसने उसके पति की हत्या करा के प्राप्त किया था। वह न्याय के समय; 
निष्पक्ष रहता था लेकिन उसका दंड काफी कड़ा होता था। उसका खर्च इतना अधिक, 
बढ़ने लगा कि सरकारी खजाने के लिए रुपया प्राप्त करने के उद्देश्य से भारी कर 
बैठाना जरूरी हो गया। 


अपने जीवन के अन्तिम समय में जहांगीर शराव पीने में ही मसगूल रहता था' 
और राज काज की ओर बहुत कम ध्यान देता था, इसका नतीजा यह हुआ कि उसको, 
गद्दी से उतारने के लिए षड्यंत्र होने लगे। सन्‌ १६२२ में ही एक वार उसके लड़के 
शाहजहां ने राजगद्दी पर कब्जा करने की कोशिश की थी। जहांगीर के मरने की खबर 
सुनते ही शाहजहां दक्षिण से भागकर सीधा दिल्‍ली पहुँचा था। इस वीच वह दक्षिण 
में छिप कर रहने गा था। दिल्‍ली पहुँच कर उसने अपने आप को वादशाह घोषित- 
कर दिया और अपने सभी भाइयों की हत्या करवा दी ताकि बाद में व्यर्थ की 
फंमट न रहे। करता असंयम और भोग विलास की प्रवृत्ति उसे अपने पिता से विरासत 
के रूप में मिली थी। राज्य की आय का अधिकांश हिस्सा शाहजहां के दरबार और 
उसके महल पर तथा ओहदेदारों को दी जाने वाली रुम्बी-लम्बी तनख्वाहों में खर्चे 
हो जाता था। अकबर के समय की धामिक सहिष्णुता और जहाँगीर की उदासीनता 
के स्थान पर अब फिर से इस्लाम धर्म को प्रश्नय दिया जाने लगा। इसाइयों को तंग 
किया जाने लगा और बड़े पैमाने पर हिन्दू मन्दिरों का सर्ववाश आरम्भ हो गया। 

अपने मित्रों और निर्धनों के प्रति शाहजहां बहुत उदारता का व्यवहार करता 
था। वह कला प्रिय भी था और भारत को उसने कुछ सुन्दरतम कला कृतियों से 
सजाने का प्रयास किया। अपनी बेगम मुमताज महरू को वह बहुत चाहता था । उससे 
उसने एक्कीस वर्ष की उंम्र में विवाह किया था जबकि उससे पहले वाली वेगम से 
उसे दो लड़के हो चुके थे। मुमताज ने अठारह वर्ष के दौरान में चौदह बच्चों को 
जन्म दिया और आखिरी बच्चे के पैदा होने के समय उन्तालीस वर्ष की आयु में चल 
बसी | शाहजहाँ ने उसकी यादगार में ताजमहल जैसे संसार के एक सुन्दरतम भवन का 
निर्माण कराया। इसके बाद वह फिर से भोग विलास में लिप्त हो गया। आगरा और 
दिल्‍ली में शाहजहां ने कई खूबसूरत मकबरे वनवाये। इन भवनों के निर्माण पर, अपने 
दरवार पर और हीरे-जवाहरात से बने तस्तेताऊस” पर शाहजहां ने जितना रुपया 


* इस तख्त के निर्माण सें सात साल का समय लगा था और यह पुरा कीमती 
घाठुओं और हीरे-जवाहरातों से बना था। इससें पन्ने से बने पाँच खंभों पर सीनाकारी 
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ख्च किया उससे अन्दाज रूगाया जा सकता है कि जनता से कितना अधिक कर वसूुला 
जाता था। हालाँकि भारतीय इतिहास का सबसे भयानक दुर्भिक्ष शाहजहां के शासन 
काल में ही पड़ा था। छेकिन वैसे उसके राज्य में भारत ने काफी उन्नति और प्रगति 
की । 
शाहजहां ने अपनी गद्दी को सुरक्षित रखने के लिए शुरू में ही अपने भाइयों को 
मरवा डाला था। लेकिन अपने लड़कों को मरवाने की वात उसने शायद नहीं सोची 
थी, क्योंकि उन्हीं में से एक ने अन्त में उसको गद्दी पर से उत्तारा था। सन्‌ १६५७ 
में उसके एक लड़के औरंगजेब ने दक्षिण में बगावत का भ्ंडा वुरून्द किया। शाहजहां 
ने अपने सरदारों को हुक्म दिया कि वागी फौज को खत्म कर दिया जाय लेकिन अगर 
हो सके तो औरंगजेब की जान वचाई जाय। औरंगजेब ने अपने म॒ुकावले में भेजी गयी 
हर एक फौज को हरा दिया। वह बढ़ता हुआ दिल्ली आ पहुँचा उसने अपने पिता 
को कैद कर लिया और उसे आगरे के किले में बन्द कर दिया। रूगभग ९ साल तक 
शाहजहाँ कंदी के रूप में मोत का इच्तजार करता था। औरंगजेब कभी भी उसको 
देखने नहीं गया सिफफे शाहजहां की वेटी जहांवारा ही आखिरी दिनों में उसकी देख भाल 
करती रही। 


« जिस आदमी ने अपने पिता के साथ इतनी निर्देयता का व्यवहार किया, उसे 
इसलाम के इतिहास में एक सबसे बड़ा फकीर माना गया और वास्तव में मुगल बाद- 
शाहों में उसका जोड़ मिलना मुश्किल है। जिन मौलवी म॒ल्‍्लाओं ने उसको धर्म की 
शिक्षा दी थी, उन्होंने उसमें इतनी अधिक धामिक भावना भर दी कि एक समय तो 
वह संसार छोड़ कर फकीर वनने की सोचा करता था। जिन्दगी भर वह एक कट्टर 
मूसलमान रहा । अपना अधिकांश समय वह नमाज पढ़ने और कुरान याद करने में रूगाया 
करता था। एक घर प्रिय मुसऊमान की तरह वह काफिरों का नाश किया। राज- 
नीतिक दाँव पेच और शासन कार्य के संचालन में वह बड़ी चालाकी और कटनीति 
से काम लेता था और केवल मुसलमानों के प्रति ही नैतिकता का व्यवहार करना उचित 
मानता था। लेकिन वेसे वह मुगल सम्राठों में सबसे कम क्रर था । उसके राज में नर- 
हत्या बहुत कम हो गई थी और अपराधियों को बहुत कड़ा दंड नहीं दिया जाता था। 
वह बड़ा संयमी और शान्त प्रकृति का था और बड़े से बड़े दुर्माग्य के समय भी विचलित 
नहीं होता था। इसलाम धर्म की शिक्षाओं के अनुसार वह खाने-पीने में बहुत अधिक 
संयम से काम लेता था और भोग-विरास से दूर रहता था। उसका अपना खर्च बहुत 
ही कम था जो कुछ बह खुद अपने हाथ की मेहनत से कमा पाता था, उसे ही अपने 
आप पर खर्च करता था। इस दृष्टि से वास्तव में वह बादशाह होते हुए भी फकीर 
था। 


जवकि शाहजहाँ अपनी सरकारी आय का आधा हिस्सा बढ़िया इमारतों को 
बनवाने तथा अन्य कलाओं को प्रोत्साहन प्रदान करने में खर्च करता था तो औरंगजेब 
अपने अधिकांश धन और अपनी सारी शक्ति का उपयोग हिन्दू तथा अन्य गैर मुस्लिम 


का छन्न बना हुआ था। तख्त के पाये ठोस सोने के बने थे। खंभों पर दो-दो मोर 
नाच रहे थे, जिद पर बेशकीसती जदवाहरात जड़े हुए थे। मोर के प्रत्येक जोड़े के बीच 
में हीरे-मोती, लाल और पद्ने का एक-एक पेड़ बना हुआ था। इस रुख्त का मूल्य 
रूगभग ३,५०,००,००० रुपये था। सन्‌ १७३९ में नादिरशाह इस तख्त को फारस 
उठा ले गया। और बाद सें फारस के राजघराने में ही यह धोरे-घोरे लुट भया ॥ 


७४-/ सभ्यता की कहानी 


स्मारकों को नष्ट कराने और इसलाम को छोड़कर बाकी सभी धर्मो को- हिन्दुस्तान 
से नष्ट करने के लिए खर्च किया करता था। उसने अपने अधिकारियों को हुक्म दे 
रखा था कि हिन्दुओं के सारे मन्दिरों और ईसाइयों के गिरजाघरों को ध्वस्त कर 
दिया जाय, सभी मूर्तियों को तोड़ डाला जाय और हिन्दू आश्रमों तथा विद्यालयों को 
नष्ट कर डाला जाय। सन्‌ १६७९-८० के बीच के एक साल में सिर्फ आस्बेर में ६६ 
मन्दिर तोड़े गए, चित्तौड़ में ६३ मन्दिर और उदयपुर में १२३ मन्दिर तोड़े गए तथा 
वाराणसी में हिन्दुओं के एक सबसे पवित्र मन्दिर को नष्ट करके उसने वहाँ एक मस्जिद 
बनवायी। उसने हिन्दू धर्म के सभी सावेजनिक अनुष्ठानों पर रोक रूगा दी और प्रत्येक 
हिन्दू को विशेष कर देने के लिए मजबूर किया। उसकी इस धर्मान्ध नीति के कारण 
हजारों हिन्दू मन्दिर जोकि लगभग एक हजार वर्ष से भारतीय संस्क्ृति और कला के 
सर्वोत्तम प्रतीक थे, नेस्तनावृूद हो गए। आज हम भारत को देखकर इस वात का 
अनुमान नहीं रूगा सकते कि कभी वह कितना सुन्दर और भव्य था। 


अपनी इस उग्र तीति के कारण औरंगजेब थोड़े से डरपोक हिन्दुओं को मुसलमान 
बनाने में सफल हो गया लेकिन अधिकांश जनता उससे घृणा करने लगी और इस 
प्रकार उसने अपने राजवंश और अपने साम्राज्य की नींव खोखली कर डाली। कुछ 
थोड़े से मुसलमान एक सन्त और फकीर के रूप सें मरे ही उसकी पूजा करते रहे 
हों लेकिन भारत के करोड़ों असहाय निवासी उसको एक दैत्य ही मानते थे, उसके 
अहलकारों की छाया से भी दूर भागते थे और उसकी मृत्यु की कामना करते थे। 
उसके राज में मुगल साम्राज्य विस्तार की दृष्टि से अपनी चरम सीमा पर पहुँचा था। 
दक्षिण पर भी उसका आधिपत्य था लेकिन इस विशाल साम्राज्य की नींव जनता के 
दिलों में नहीं थी और एक शक्तिशाली विरोधी घक्के पर इसका नष्ट भ्रष्ट हो जाना 
स्वाभाविक था। स्वयं औरंगजेब को अपने अन्तिम दिनों में यह अनुभव होने छूगा था. 
कि उसने अपनी धामिक असहिष्णुता के कारण पूवव॑जों से प्राप्त विरासत को वरबाद 
कर डाला है। मृत्यू शैया पर से लिखे गए उसके कुछ पत्रों में इसका संकेत मिलता 
है-- मुझे पता नहीं कि मैं कौन हूँ, और मैं कहाँ जाऊँगा? . . . .अपनी जिन्दगी में 
मैं कोई काम नहीं कर सका और मैने अपने दिन वरवाद कर डाले, खुदा मेरे दिल में 
रहा है लेकिन मेरी अंधी आंखों ने उसकी रोशनी को नहीं देखा. . . .मेरे लिए आगे 
अब कोई उम्मीद नहीं है। मैंने बहुत पाप किया है और पता नहीं मेरा क्या हसत्न होगा 
-  « खुदा तुम लोगों पर रहम करे।” 

उसने स्पष्ट आदेश दे दिया था कि उसका जनाजा बहुत सादगी से निकाला 
जाय और उसने टोपियाँ सिल कर जो चार रुपये कमाये हैं उनसे एक चादर खरीद 
कर उसको ओढ़ा दी जाय तथा उसके कफन को सिर्फ एक मोटे कपड़े से ढक दिया 
जाय कुरान की नकल करके उसने तीन सौ रुपये जमा किये थे। इन रुपयों को उसने 
गरीबों में वाँट देने के लिए कहा। उसकी मृत्यु ८९ वर्ष की अवस्था में हुई। 

उसकी मृत्यु के सच्चह साल के भीतर ही उसका साम्राग्य दुकड़े-टुकड़े हो गया । 
अकवर ने जिस वुद्धिमानी के साथ भारतीय जनता का विश्वास और समन प्राप्त किया 
था, जहांगीर ने अपनी निर्देयता से, शाहजहां ने अपनी फजूछखर्ची से और औरंगजेब 
ने अपनी असहिष्णुता से जनता के इस विश्वास को खो दिया। अल्पसंख्यक मुसलमान 
भी भारत की उष्ण जलूवोयू के कारण अब तक अपनी शारीरिक शवित खो चुके 
थे उनमें अब वह सैनिक क्षमता भी नहीं रह गई थी जोकि आरम्म के दिनों में थी 
और उनकी गिरती हुई ताकत को मदद पहुँचाने के लिए उत्तर से नये आक्रमणकारी 
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भी नहीं आ रहे थे। इस वीच सुदूर पश्चिम के एक छोटे से द्वीप ने भारत में रुपया 
कमाने के लिए अपने सौदागरों को भेजा। फिर ज्ञीत्र ही वह इस विशाल साम्राज्य 
को हड़पने के लिए अपनी तोपें भी भेजने की तैयारी कर रहा था, जिसे हिन्दुओं और 
मुसलमानों ने मिलकर इतिहास की एक महान्‌ सम्यता का स्वरूप प्रदात किया था। 


अध्याय १७ 


जनता की स्थिति 
१. सम्पदा के निर्माता 


दत्य पृष्ठभूमि; कृषि; खदान-उद्योग; हस्तकला;। वाणिज्य; धन; क्र; 
दुभिक्ष; निर्धनता और सम्पत्ति 


पैक हस्त की भूमि ने बहुत आसानी से सभ्यता के लिए जगह नहीं दी है। इसके 

बहुत बड़े भाग में जंगल था, जहाँ शेर, चीते, हाथी और अन्य भयानक 
जीव-जंतुओं का वास था। आर्थिक और राजनीतिक संघर्ष की पृष्ठिभमि में यहाँ के 
निवासियों और इन वन्य पशुओं के वीच वरावर संघर्ष जारी था। अकवर मथुरा 
के पास दोर का शिकार किया करता था और ऐसे स्थानों पर जंगली हाथियों को 
पकड़ा करता था, जहाँ आज इस तरह के जानवर मीलों दूर तक नहीं पाये जाते। 
बेदिक युग में उत्तरपश्चिमी और मध्य भारत में कहीं भी शेर सिल सकता था। लेकिन 
अब वहुत कम स्थान ऐसे रह गये हैं, जहाँ शेर पाये जाते हैं। साँप और अन्य विपषले 
जीव-जंतु अब भी वहुतायत से पाये जाते हैं। सन्‌ १९२६ में दो हजार व्यक्ति जंगली 
जानवरों द्वारा मारे गये थे, जिनमें से ८७५ व्यक्ति शेर या चीते का शिकार बने 
थे; लेकिन वीस हजार आदमियों की मृत्यू सर्पदंश के कारण हुई थी। 


जंगली जानवरों को भगाकर धीरे-घीरे भूमि को कृषि के योग्य वनाया गया और 
धान, दारू, मक्का आदि की खेती होने लगी और फल तथा तरकारियाँ उगायी जाने 
लगीं। भारतीय इतिहास के पूरे दोरान में यहाँ के अधिकांश निवासी शाकाहारी रहे 
हैं और केवल घनी तथा अन्त्यज वर्ग के छोग ही मांसाहार करते रहे हैं। भारत में 
मसाले काफी मात्रा में पैदा होते हैं और यहाँ के लोग मसालों का उपयोग भी खूब 
करते हैं। यूरोपवासियों के लिए इन मसालों की इतनी अधिक कीमत रही है कि 
उन्होंने तो मसालों के लिए भारत की खोज के प्रयास में पृथ्वी का एक गोलार्घे -ही 
खोज निकाका--अमेरिका की खोज इसी बहाने हुईं है। वैदिक युग में भूमि पर जनता 
का अधिकार था, छेकिन चंद्रग॒ुप्त मौर्य और उसके बाद से प्रत्येक शासक भूमि पर 
अपना दावा पेश करता रहा और किसान से साछाना रूगान और कर वसूल करता 
रहा। सिचाई की जिम्मेदारी आमतौर से सरकार की मानी जाती रही है। चन्द्रगुप्त 
द्वारा बनवाया गया एक बाँध सन्‌ १५० तक काम में आता था और प्राचीन नहरों के 
भग्नावशेषों को आज भी देखा जा सकता है। मेवाड़ के राणा राजसिंह ने सन्‌ १६६१ 
में सिंचाई के लिए जिस कृत्रिम कील का निर्माण कराया था, उसके अवशेष आज तक 
मौजूद हैं। इस भील के आसपास वारह मील लम्बी संगमरमर की दीवार थी। 


ऐसा लगता है कि भारतीयों ने ही सबसे पहले सोना खदान से निकाला था। 


इस अध्याय में उत्तर चेदिक काल से लेकर पूर्व ब्रिटिश काल की स्थिति का 
ही विश्लेषण किया गया है। 
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हीरोदोतस और मेगस्थनीज़ ने ऐसी वड़ी-बड़ी सोना खोदनेवाली चींटियों का उल्लेख 
किया है, जो कि कुत्तों से छोटी और लोमड़ियों से वड़ी” होती थीं। लेकिन हमें इन 
चीटियों के बारे में कुछ भी पता नहीं चल सका है। ईसा से पाँचवीं शताब्दी पूर्व फारस 
के साम्राज्य में जितना सोना काम में आता था, उसका अधिकांश भारत से आया 
करता था। खदानों से चाँदी, ताँवा, सीसा, टिन, जस्ता और लोहा भी निकाला जाता 
था--लोहा १५०० वर्ष ई० पू० से ही निकाला जाने गा था। यरोप में लोहे का 
पता चलने के बहुत पहले ही भारत में लोहे की ढाई और सफाई का काम शुरू हो 
गया था। उदाहरणाथे, विक्रमादित्य ने सन्‌ ३८० के आसपास दिल्‍ली में एक लौह 
स्तंभ की स्थापना की थी, जो कि पन्द्रह शतताव्दी वाद आज भी वैसा का वैसा 
ही खड़ा है। इसका लोहा किस कोटि का है और उसे किस प्रकार तैयार किया गया 
है कि क्षरण और जंग आदि से यह आज तक बचा हुआ है। यह आधुनिक धातुविज्ञान के 
लिए आज तक एक रहस्य का विपय बना हुआ है। कोयले की छोटी छोटी भट्िवियों 
में लोहा तैयार करने का उद्योग भारत में यूरोपीय छोगों के आक्रमण के पूर्व तक काफी 
प्रचलित था और यहाँ का एक प्रमुख उद्योग था। औद्योगिक क्रांति के दौरान में यरोप 
ने सीखा कि लोहे को अधिक सस्ते ढंग से और बड़े पैमाने पर किस प्रकार साफ किया 
जा सकता है, और भारतीय उद्योग इस प्रतियोगिता में मारा गया। इसके वाद तो 
अब जाकर हमारे यूग में ही भारत में धातुओं की खुदाई और उन्तके उत्पादन का काम 
उंग से शुरू हो सका है। 


कपास की खेती भी भारत में अन्य स्थानों की अपेक्षा अधिक पहले से आरंभ 
हो गई थी, क्‍योंकि इसका प्रमाण मिला है कि कपड़े के लिए रुई का उपयोग मोहन- 
जोवड़ो में हुआ करता था। हीरोदोतस ने भी अज्ञानवश लिखा है--- भारत के कुछ 
जंगली पौधे फल की जगह ऊन पैदा करते हैं। यह ऊन भेड़ के ऊन से अच्छी किस्म 
का और खूबसूरत होता है। भारतीय लोग इन्हीं पेड़ों की ऊत्त से अपने कपड़े वनाया 
करते हैं।” पश्चिमी एशिया में युद्ध के दौरान में ही रोमनों को “ऊन” पैदा करनेवाले 
इन पौधों का पता चल पाया था। नौवीं शताब्दी में भारत की यात्रा करनेवाले अरब 
मुसाफिरों ने लिखा है--- यहाँ के निवासी जैसे ख़बसूरत कपड़े तैयार करते हैं, वैसे 
अन्यनत्र कहीं देखने में नहीं आते। ये कपड़े इतने वारीक और मुलायम होते हैं कि उन्हें 
एक मामूली आकार की अँगूठी में से निकाला जा सकता है।” मध्य युग के अरव 
निवासियों ने इस करा को भारत से सीखा था, और रुई के लिए उनके शब्द क़त्तान 
से ही अंग्रेजी का “काटन” शब्द बना। “मस्लिन” नाम उस बढ़िया किस्म के सूती 
कपड़े के लिए व्यवहार में आता था, जो कि भारत की नकल पर मोसुल में तैयार 
किया जाता था; एक विद्येप प्रकार के कपड़े का नाम “कैलिको” इसलिए पड़ा कि 
वह (सबसे पहले १६३१ में) कालिकट से आया था। सार्को पीछो ने सन्‌ १२९३ के 
गुजरात के वारे में लिखा है, “यहाँ कसीदाकारी का काम जैसा होता है वैसा दुनिया 
में और कहीं नहीं होता ।” काइ्मीर के शालू और भारत के कालीन आज भी भारत 
की व॒नाई कला के श्रेष्ठतम उदाहरण हैं। भारत में वुन्नाई के अलावा अन्य हस्तकलाओं 
का भी खूब विकास हुआ था। यूरोपवासी भारतीयों को रूगभग हर कला के विशेषज्ञ 
सानते रहे हैं--जसे लकड़ी का काम, हाथी दांत का काम, घातु का काम, चमड़ा 
कमाना, साफ करना और रंगना, सावुन बनाना, शीश्ञा फूंकना, वारूद और वारूद की 
आतिशवाजी बनाना, सीमेंट तैयार करना आदि आदि। चीन सन्‌ १२६० में भारत 
से आतिशी शीशे का आयात किया करता था। सन्रहवीं सदी में भारत की यात्रा करते 
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समय बनियर ने भारत को उद्योग-धंधों, से मरा-पूरा पाया .था। फिच ने १५८५ में 
तरह तरह के माल से लदी हुई १८० नांवों को जमुना नदी में यात्रा करते हुए देखा 
था.। 

भारत में आंतरिक व्यापार का खूब विकास हुआ था और सड़कों के किनारे 
ही वाजार थे और आज भी हैं। विदेशों से होनेवाला भारत का व्यापार उसके इति- 
हास की ही भाँति बहुत पुराना है। सुमेरिया और मिस्र में पायी जानेवाली प्राचीन' 
वस्तुओं से पता चलता है कि इन देशों में भारत का व्यापार ३००० वर्ष ई० पू० 
होता चला आ रहा है। ७०० से ४८० वर्ष ई० पृ० तक भारत और बेबिलन के बीच 
फारस की खाड़ी से होकर व्यापार हुआ करता था। संभवतः सालोसन के लिए “हाथी 
दाँत, बंदर और मोर” इसी मार्ग से और भारत से ही आये थे। चंद्रग॒प्त के जमाने 
में भारतीय जहाज वरमा और चीन तक की यात्रा किया करते थे। ईसा के जन्म के 
कई शताब्दी पहले से लेकर कई शताब्दी बाद तक यूनानी व्यापारी, जिन्हें हिन्दू '“यवन 
कहा करते थे, भारत के बाजारों में काफी तादाद में घमा करते थे। रोम अपनी 
सम्पन्नता के दिनों में मसाले और इन्र-फुलेल आदि के लिए भारत पर ही निर्भर करता 
था और भारतीय रेशम, किमखाव और मलरूमल तथा जरीदार कपड़ों के लिए इतनी 
भारी कीमत चुकाया करता था कि इतिहासकार प्लिनी को शिकायत के स्वर में लिखना 
पड़ा कि ज्ान-शौकत की इन चीजों के लिए रोम प्रति वर्ष भारत को ढाई करोड़ 
रुपया भेजा करता है। रोम के क्रीडांगन में भारतीय शेर, चीते और हाथी से रोमवासियों 
का मनोरंजन किया करते थे। रोम ने पारथियन युद्धों को इसी लिए लड़ा था कि भारत 
और उसके बीच व्यापार का मार्ग खुला रहे। सातवीं शताब्दी में अरबों ने फारस 
और मिस्र पर कब्जा कर लिया था और अब मुसलमानों के माध्यम से ही युरोप और 
एशिया के बीच व्यापार हुआ करता था, शायद इसीलिए ईसाइयों के ऋ्रसेड” या घर्मे- 
युद्ध हुए और कोलम्बस को भारत के लिए नया रास्ता ढूंढ़ने के उद्देश्य से निकलना 
पड़ा। मुगलों के शासनकाल में विदेशों से होनेवाले व्यापार ने फिर उन्नति की। वेनिस, 
जिनोआ और दूसरे इतालवी नगरों ने भारत और एशिया के माल के लिए वंदरगाहों 
के रूप में काफो उन्नति की। इस व्यापार से प्राप्त होनेवाली सम्पदा ही इटली के 
सांस्कृतिक पुनर्जागरण का मूल कारण थी। अकबर का जहाजरानी महकमा समुद्र मार्ग 
से होनेवाले व्यापार की देख रेख करता था और जहाजों का निर्माण किया करता था। 
जहाजों के निर्माण के काम के लिए बंगाल और सिंध के वंदरगाहों ने इतनी प्रसिद्धि 
प्राप्त की थी कि कुस्तुन्तुनिया के सुल्तान को सिकन्दरिया के बजाय भारत में अपने 
जहाज बनवाना अधिक सस्ता मालूम पड़ा। यहाँ तक कि ईस्ट इंडिया कम्पनी ने भी 
अपने कई जहाज बंगाल के वंदरगाहों में तैयार कराये थे। 

इस व्यापार की सुविधा की दृष्टि से मुद्रा-प्रणाली के विकास में सदियों का 
समय लग गया। बुद्ध के समये में कुछ व्यापारियों और राजाओं ने चौकोर और 
बेढंगी मुद्राएँ चलायी थीं। लेकिन राज्य द्वारा स्वीकृति प्राप्त मुद्रा-प्रणली का विकास 
भारत में ईसा से चौथी सदी के पहले तक नहीं हो सका और वह भी यूनानी और 
फारसी प्रभाव के कारण हुआ। सबसे पहले शेरशाह ने ताँवा, चाँदी और सोने के 
अच्छे ढले हुए सिक्के चलाये तथा रुपये को आधारमूत मुद्रा माना। अकवर और 
जहाँगीर के राज्य में प्रचलित मुद्रा प्रणाली अपनी सुन्दरता और धातु की शुद्धता की 
दृष्टि से किसी भी आधुनिक यूरोपीय राज्य की मुद्रा प्रणाली से श्रेष्तर थी। मध्य 
युगीन यूरोप की भाँति मध्य युगीन भारत में भी ब्याज लेना धर्म विरुद्ध माना जाता 
था और इस प्रथा से व्यापार को काफी प्रोत्साहन मिला। मेगस्थनीज़ ने लिखा है, 


जनता की-स्थिति | ७९7 


“भारतीय छोग व्याज के खिलाफ होते हैं और ऋण भी अधिक नहीं छेते हैं।” इस 
प्रकार हिन्दू लोग उधार तो देते ही नहीं हैं और जब अपने घन का उपयोग अपने 
व्यापार में नहीं कर पाते थे तो या तो घन को गाड़ देते थे या उससे गहने खरीद कर 
रख लेते थे। सम्मवत्तः कर-व्यवस्था का ठीक से विकास न हो पाने के कारण ही 
औद्योगिक क्रान्ति के फलस्वरूप यरोप भारत पर अपना प्रभाव जमा सका था। लेकिन 
धीरे-धीरे ब्राह्मणों के विरोध के बावजद ऋण देने और लेने की प्रथा का चलन बढ़ता 
जेया। व्य,ज की दर ऋण लेने वाले की जाति के अनुसार निश्चित होती थी जोकि 
१२ से ६० प्रतिशत तक होती थी लेकिन आमतौर से व्याज की दर २० प्रतिशत 
थी। ऋण से म॒क्ति पाने के लिए दिवालिया करार दिये जाने की प्रथा नहीं थी। यदि 
कोई व्यक्ति ऋण चुकता किये विना ही मर जाता था तो उसकी छठी पीढ़ी तक के 
बंशजों को ऋण चुकता करने के लिए विवश माना जाता था। 

कर-व्यवस्था काफी कड़ी थी और कृषि तथा उद्योग और व्यापार पर भारी 
कर बैठाया गया था। किसान को अपनी उपज के छठे हिस्से से लेकर आधे हिस्से तक 
को लगान के रूप में दे देना पड़ता था। मार के आने-जाने और विनिमय पर कई 
तरह की चुंगी और कर वसूला जाता था। अकबर ने भूमिकर को बढ़ाकर एक तिहाई 
तक कर, दिया था लेकिन अन्य करों को उससे उठा लिया था। अकाल के दिवों में 
भूभमिकर माफ कर दिया जाता था। अकवर के जमाने में भी अकाल पड़ा करते थे 
और १५५६ के अकाल में दुर्भिक्ष पीड़ित द्वारा नर-मांस का भक्षण तक आरम्म हो 
गया था। उस समय सड़कें काफी खराब थीं और माल को ढोने के साधन पिछड़े हुए 
थे, इसलिए कमी वाले क्षेत्रों तक माल पहुँचाता काफी कठिन होता था। 


सर्वेत्र ही निर्धनता और सम्पन्नता की अति रही लेकिन भारत और आज के 
अमेरिका में जिस प्रकार कुछ लोग बहुत धनी हैं और कुछ बहुत ही गरीब हैं, इस 
प्रकार की स्थिति शायद ही कहीं रही हो। भारत में समाज के सबसे निचले स्तर में 
दासों की गिनती होती थी जिनकी संख्या काफी कम थी उनके ऊपर के वर्ग में शूद्रों 
को माना जाता था जोकि एक प्रकार से किराये पर काम करने वाले दास ही होते' 
थे और उनकी यह स्थिति पुश्तेती और जन्मना मानी जाती थी। मुगलों के शासन 
काल में जनता की स्थिति अपेक्षाकृत कुछ अच्छी थी। अकवर के शासन काल में 
मजदूरी की दर काफी कम थी लेकिन उसी हिसाव से चीजों के दाम भी काफी कम 
थे। सन्‌ १६०० भें एक रुपये में ९७ सेर गेहूँ या १३९ सेर जौ मिलता था केकिन 
१९०१ में एक रुपये में सिर्फ १४॥ सेर गेहूं या २२ सेर जौ मिलरू पाता था। सन्‌ १६१६ 
में भारत में रहने वाले एक अंग्रेज मे लिखा है, पूरे देश में चीजों के दाम कम हैं 
और हर चीज खूब इफरात से मिलती है यहाँ किसी को रोटी के लाले नहीं हैं। 
सत्रहवीं शताब्दी में भारत की यात्रा करने वाले एक अंग्रेज ने लिखा है कि उसका 
प्रतिदिन का खर्च तीन-चार आने से अधिक नहीं हो पाता था। 


चन्द्रमप्त मौयं और दशाहजहाँ के शासन काल में सम्पन्नता की दृष्टि से भारत 
ने सबसे अधिक उन्नति की थी। गुप्त राजाओं के शासन काल में मारत अपनी सम्पन्नता 
की दृष्टि से संसार भर में विख्यात था। युवान-च्वांग ने एक भारतीय नगर का वर्णन 
करते हुए बताया है कि वह सुन्दर उद्यानों और सरोवरों से सजा हुआ था तथा विभिन्न 
कलाओं और साहित्य तथा विद्याष्ययत से सम्वन्धित अनेक संस्थाएँ वहाँ थीं। वहाँ 
के निवासी काफी सम्पन्न थे और घनी परिवारों की संख्या कम नहीं थी लोग 
देखने में स्वस्थ और सुन्दर थे और रेशमी उंस्त्र ही घारण करते थे। एलफिन्सटन ने 


ही 
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लिखा है, “मुसलमानों ते जिन हिन्दू राज्यों को नष्ट किया था वे इतने घनी थे कि. 
आक्रामकों ने वहाँ हीरे-जवाहरात और सोने-चाँदी की जो लूट मचाई उसका वर्णन. 
करते-करते इतिहासकार थक जाते हैं। निकोलो कोंती ने सन्‌ १४२० में लिखा है कि 
गंगा नदी के किनारे एक से एक सुन्दर और सम्पन्न नगर वसे हुए .थे जहाँ उद्योग और 
व्यापार फलछ-फूल रहा था और जिनकी सुन्दरता देखते ही बनती थी। शाहजहाँ के 
खजाने में इतना घन था कि उसे सोना-चाँदी रखने के लिए १,५०,००० घन-फुट के 
दो तहखाने वनवाने पड़े थे। विन्सेन्ट स्मिथि ने लिखा है कि तत्कालीत प्रमाणों से इस 
बात में सन्देह की कोई गंजाइश नहीं रहती कि उस समय के सभी महत्वपूर्ण नगरों 
की जनता बहुत सम्पन्न थी। तत्कालीन यात्रियों ने आगरा और फतेहपुर-सीकरी को 
लन्दन की अपेक्षा अधिक वड़ा और अधिक सम्पन्न बताया है। ऐंक्वेतिल-दूपेरों ने १७६० 
में महाराष्ट्र के जिलों की यात्रा करते समय उन्हें बहुत सुखी और धन धान्य से पूर्ण 
पाया। कलाइव ने सन्‌ १७५९ में बंगाल की प्राचीन राजधानी मुशिदाबाद की यात्रा 
करने के बाद उसके वारे में लिखा है कि वह नगर अपने विस्तार तथा अपनी जन- 
संख्या और सम्पन्नता की दृष्टि से उस समय के लन्दन के वरावर था, वहाँ के निवासी 
लन्दन के निवासियों से अधिक धनी थे और वहाँ के महल यूरोप के किसी भी नगर 
के महलों की तुलना में अधिक बड़े थे। वलाइव ने भारत को एक ऐसा देश वताया 
है जिसका धन कभी भी समाप्त नहीं हो सकता। भारत में घूस लेने के आरोप में 
जब ब्रिटिश पालियामेन्ट में क्लाइव पर मुकदमा चलाया गया तो उसने कहा कि 
हिन्दुस्तान के हर शहर में मुभे इतना अधिक धन देखने को मिलता था कि में दंग 
रह जाता था--नगर निवासी लूट-मार से बचने के लिए मुझे ढेरों रुपया पैसा देने को 
तैयार थे और सोने तथा जवाहरातों से भरे अपने खजाने खोल दिया करंते थे। इस 
समय तो मुझे यह सोच कर आइचर्य होता है कि मैंने उस समय इतने अधिक संयम 
से क्यों काम लिया । 


२. समाज की रचना 


राजतंत्र; कानून और नियन; मनुसंहिता; जाति प्रथा का विकास; ब्राह्मणों 
की उन्नति; ब्राह्मणों के विशेषाधिकार; उनके कर्तव्य; जाति प्रया का समर्थन । 


चूँकि उस समय सड़कें अच्छी नहीं थीं और आवागमन में कठिताई होती थी 
इसलिए भारत पर आक्रमण करना और उस पर राज करना आसान था । भारत की 
भौगोलिक स्थिति ही ऐसी थी कि रेलों के आगमन के पहले तक यह बहुत स्वाभाविक 
था कि यहाँ एक दूसरे से पृथक अनेक राज्य हैं। ऐसी स्थिति में कोई सी सरकार एक 
योग्य सेना के आधार पर ही टिक सकती थी। जौर चूंकि सेना के नेतृत्व के लिए ऐसे 
व्यक्ति की आवश्यकता होती थी जोकि सारी झक्ति को अपनी मुट्ठी में रखता हो 
इसलिए यह स्वामाविक था कि भारत में एक शासन पद्धति के रूप में राजतंत्र का 
ही विकास हो । यहाँ के प्राचीन राजाओं के राज्य में जनता को काफ़ी स्वतंत्रता प्राप्त 
थी, गाँवों में जनपदों को स्वायत्य शासन का अधिकार प्राप्त था और शहरों में भी 
व्यापारिक संघ और संगठन वने हुए थे। इसके अलावा ब्राह्मण वर्ग की ओर से भी 
राजा के अधिकार को कुछ हद तक सीमित करने का प्रयास होता था। मनुस्मृति में 
राजा के कर्तव्य के वारे में कहा गया है कि उसेः निष्पक्ष और दृढ़ होना चाहिए और 
प्रजा को अपनी सन्‍्तान मान कर उसका कल्याण करना चाहिए। इन हिन्दू राजाओं 


', जनतां की स्थिति /८१ 


“की तुलता में वाद के मुसलिसम शासक इन आदर्शों और सीमाओं पर बहुत कम ध्यान 
देते थे। वे लोग वास्तव में अल्प संख्यक आक्रामक थे और अपने शस्त्र बल के आधार 
पर ही. विजेता के रूप में यहाँ रह रहे थे। एक मुसलमान इतिहासकार के शब्दों में 
' वे फौज को ही सरकार की असली ताकत मानते थे। अकवर अवश्य एक अपवाद था 
जोकि अपनी शक्ति के लिए जनता की सद्भावता और सम्पन्नता पर निर्भर करता था। 
उस स्थिति में सम्भवतः उसकी शासन व्यवस्था ही सर्वोत्तम थी। जैसा कि हम पहले 
देख चुके हैं इस व्यवस्था की सबसे बड़ी खामी यह थी कि यह मुख्य रूप से सम्राट 
के चरित्र पर निर्भर करती थी, क्योंकि वह ही इस व्यवस्था का केन्द्र था। इसी कारण 
जो व्यवस्था अकबर के उदार व्यक्तित्व के कारण हितकारी थी वही औरंगजेब के 
शासन में सर्वताश का कारण बन गयी। चूंकि अफगान और मुगल शासक आम तौर 
से हिसा के वरू पर ही गद्दी प्राप्त करते थे इसलिए हिसा और ह॒त्या के वलू पर ही 
उनके उत्तराधिकारी उन्हें गद्दी से हटाया करते थे। इस प्रकार उत्तराधिकार के लिए 
होने वाले संघर्ष आवुनिक चुनावों की भाँति ही खर्चीछे हुआ करते थे हालाँकि उनका 
राज्य की साघारण अर्थ व्यवस्था पर बहुत अधिक प्रभाव नहीं पड़ता था।' 
मुसलिम शासकों के शासन काल में बादशाह या सुल्तान की इच्छा ही कानून 
होती थी। लेकिन हिन्दू राजाओं के शासन में कानून राजा के आदेशों, गाँवों की परम्प- 
राओं और जाति सम्बन्धी नियमों का एक सम्मिलित रूप होता था। हिन्दू राजाओं 
के शासनकाल में न्याय करने का अधिकार परिवार के प्रधान के वाद गाँव के मुखिया 
को, जाति के मुखिया को, व्यावसायिक प्रधान को, प्रदेश के शासक को और फिर राजा 
के न्‍्यायमंत्री को और अन्त में स्वयं राजा को प्राप्त होता था। च्याय-व्यवस्था बहुत 
ही सीधी-सादी थी और न्याय शीघ्र ही प्राप्त हो सकता था। न्याय-व्यवस्था में वकीलों 
का दखल तो ब्रिटिश शासन के साथ आरम्भ हुआ। लगभग प्रत्येक शासक के शासन- 
काल में अपराधी को यातना देने की प्रथा का प्रचलन था, अन्त में फीरोज शाह ने 
इस प्रथा का अन्त किया। कई प्रकार के गंभीर अपराधों के लिए मृत्यु-दंड की व्यवस्था 


* किस प्रकार उत्तराधिकारी शासन पर अधिकार प्राप्त करता था इसका मुसलिम 
मान्यता के अनूसार उदाहरण है नासिरुद्दीन की वह कहानी जिससें उसने दिल्ली की 
सल्तनत प्राप्त करने के लिए (१५०१) अपने पिता गयासुद्दीन को जहर दिया था। 
जहाँगीर ने, जिसने अपने पिता अकबर से गद्दी छीनने के लिए भरसक कोशिज्ञ की थो 
इस कहानी को इस प्रकार लिखा है--इसके बाद में खिलजियों का सकबरा देखने 
के लिए गया वहीं नासिरुद्दीन को कन्न है जिसने हमेशा के लिए अपने नाम को करूंकित 
कर लिया है। इस अभागे ने अपने पिता की हत्या करके गद्दी हथियाई थी, दो बार 
उसने अपने बाप को जहर दिया। लेकिन उसके बाप के पास एक ऐसा ताबीज था 
जिसके कारण जहर का असर नहीं होता था। तीसरी बार उससे दशर्बत में जहर मिला 
कर खुद अपने हाथ से अपने बाप को दिया। उसका बाप ताड़ गया कि लड़का क्या 
चाहता है, उसने अपने हाथ पर से ताबीज खोल लिया और उसे आसमान की ओर उठा- 
कर कहा--या खुदा मैं अब अस्सी साल का हो गया हुँ और अपनी जिन्दगी में सुर 
जितना सुख मिला है उतना आज तक किसी सुल्तान को नहीं सिल सका है। मुझे 
- उम्मीद. है कि घुम नासिर को मेरे खून के लिए जिम्मेदार नहीं मानोगे । यह कह कर 
- वह एक घूंट में ही शर्बेत पी गया और हमेशा के लिए सो गया। 

“फिर मैंने नासिर की कन्न के पास जाकर उसे कई लात मारा।” 

द्‌ 


८२ / सभ्यता की कहानी 


थी। हाथ-पैर तोड़ देना, नाक या कान काट छेता, आँखें निकाल लेना, मूह में पिघला 
हुआ सीसा छोड़ना, हथौड़े से पैर या हाथ की हड्डियाँ तोड़ देना, हाथ पेर या छांती 
में सुइयाँ चुभोना, शरीर को आग में जलाना, घुटने की नसों को काट देना, करवत 
से काठना, शरीर को टूकड़े-टुकड़े कर डालना, सुली पर चढ़ाना, जिन्दा भूनना, हाथी 
से कुचलवाकर मरवा डालना, भूखे जंगली कुत्तों से नुववाना आदि दंड के रूप में प्रच- 
लित था। 
एक ही प्रकार की विधि-संहिता सारे भारत में लागू नहीं थी। जीवन के साधा- 
रण क्षेत्रों में कानून का स्थान धर्मशास्त्रों को प्राप्त था, जिनकी रचना ब्राह्मणों ने 
अपने दृष्टिकोण से की थी। इन धर्मझास्त्रों में सबसे प्राचीन है “मनुसंहिता”। मनु 
को मानव जाति का पौराणिक यूर्वज माना जाता है। उन्हें देवपुत्र माना गया है और 
ऐसा विश्वास किया जाता है कि उन्होंने जिन नियमों का प्रणयन किया है वे उन्हें 
स्वयं ब्रह्मा से प्राप्त हुए थे। २६८५ इलोकों की इस संहिता को पहले १२०० वर्ष 
ई० पूृ० का माना जाता है, लेकिन अब इसका समय ईसा के बाद की पहली या दूसरी 
सदी के आसपास का माना जाता है। मूल रूप से इसकी रचना 'मानव' जाति के 
ब्राह्मणों के आचार-व्यवहार को निर्देशित करने के उद्देश्य से हुआ था लेकिन वाद में 
इसे समस्त हिन्दू जाति द्वारा अपनी आचार-संहिता के रूप में स्वीकार कर लिया गया। 
हालाँकि मुसरूूमान शासकों ने इसे कभी भी मान्यता प्रदान नहीं की लेकिन हिन्दुओं 
की जाति-व्यवस्था के अन्तर्गत इसने कानून के सारे अधिकार प्राप्त कर लिए। हिन्दू 
समाज और नैतिक मान्यताओं का आगे जो विश्लेषण किया गया है, उसमें इस 
संहिता के स्वरूप पर भी कुछ प्रकाश पड़ा है। इसके सिलसिले में विभिन्न प्रकार की 
अन्धविद्वास पूर्ण परीक्षाओं का प्रचलन भी हुआ था ।' इसके अलावा ब्राह्मणों के 
अधिकार और उनके कतेव्यों आदि के सम्बन्ध में भी इसमें स्पष्ट निर्देश थे। हिन्दू 
समाज पर जाति प्रथा का प्रभाव दृढ़तापूर्वक स्थापित करना ही इस संहिता का उद्देश्य 
था। वैदिक युग के वाद से जाति व्यवस्था बड़ी दृढ़ और पेंचीली हो गयी । इसका 
कारण यह था कि राजनीतिक व्यवस्था अस्थिर थी और भारत पर विदेशियों के 
आक्रमण हो रहे थे। यह आवश्यक हो गया कि हिन्दू और मुसलिमि रक्त के सम्मिश्रण 
को रोकने के लिए कोई दृढ़ व्यवस्था की जाय। वैदिक युग में जाति का आधार, वर्ण 
या रंग था लेकिन मध्य युग में इसने दूसरा रूप ले लिया और जाति जन्म के आधार 
पर तय होने लगी। अव जाति के दो प्रमुख उद्देश्य थे। एक तो वंश की परम्परागत 
सामाजिक स्थिति और दूसरी धर्म की स्वीकृति अर्थात्‌ अपनी जाति के परम्परागत 
कर्तव्यों का निर्वाह । 
जाति प्रथा में जिनका स्थान सर्वोच्च था और जिन्हें इस व्यवस्था का सबसे 
अधिक हछाभ प्राप्त था वे थे ब्राह्मण जाति के अस्सी छाख पुरुष। अशोक के शासन 
काल में बौद्ध धर्म के विकास के कारण ब्राह्मणों का प्रभाव कुछ कम हो |गया था, पुरो- 
हितों की उपेक्षा होने रंगी थी। इसलिए ये लोग अपने अवसर की ताक में रहे और 
शुप्त वंश के शासन की स्थापना के साथ इन्होंने फिर से शक्ति प्राप्त की और समाज 
का नेतृत्व अपने हाथ में कर लिया। ईसा के वाद दूसरी शताब्दी से ही हमें ऐसे 


* पियेरे दृब्बा नामक एक फ्रान्सीसी धर्म प्रचारक से जिसका रुख भारत के प्रति 
असहानुभूतिपूर्ण रहा है लेकिन फिर भी उसने अपने समय सें (१८२०) सें प्रचलित 
कुछ धामिक परीक्षाओं का बड़ा सच्चा चित्रण किया है। 
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दस्तावेज मिलते हैं जिनमें ब्राह्मणों को मिले भूमिदान का उल्लेख हुआ है। ब्राह्मणों 
की अन्य सम्पत्ति की भांति दान में प्राप्त यह भूमि भी ब्रिटिश शासन के पूर्व तक कर 
से मकक्‍त थी। मनृस्मृति में कहा गया है कि राजा को ब्राह्मणों पर कभी भी कर नहीं 
लगाना चाहिए चाहे राजा की आय के सारे साधन समाप्त हो गए हों, क्योंकि ऋद्ध 
ब्राह्मण के शाप से राजा और उसके राज्य का सर्वेनाश हो सकता है। हिन्दुओं में मृत्यु 
के समय वसीयतनामा तैयार करने की प्रथा नहीं रही, क्योंकि उनके यहाँ यह प्रथा 
रही है कि परिवार की सम्पत्ति पर सबका समान अधिकार होगा और परिवार के 
प्रधान की मृत्य्‌ के वाद भी सम्पत्ति परिवार में ही रहेगी और उस पर परिवार के 
पुरुष उत्तराधिकारियों का अधिकार होगा। लेकिन वाद में यूरोपीय प्रभाव के कारण 
जब वसीयतनामे की प्रथा का प्रचलूूतन हुआ तब ब्राह्मणों ने भी सहर्प उसको अपना 
लिया। ब्राह्मणों की आय का प्रमुख साधन था पुरोहिती द्वारा होने वाली आय और 
मेंट-पूजा आदि। ब्राह्मण में कई प्रकार की अलौकिक शक्ति का वास माना गया था 
जैसे---उसके आशीर्वाद से वंध्या स्त्री भी पुत्रवंती हो सकती है। ब्राह्मणों ने अपने इन 
गणों को सिद्ध करने के लिए घोखा-घड़ी से भी काम लिया । पहले से सिखा पढ़ा कर 
ऐसे लोगों को किराये पर रक्‍्खा जाता था जोकि पागरूपन का या ऐसे ही किसी रोग 
का वहाना करते थे और जिनके लिए कहा जाता था कि इन्हें ब्राह्मणों के अपमान 
करने के कारण ईश्वर ने दंड दिया है। हर मामले में ब्राह्मण से राय ली जाती थी 
और उसके आदेश के बिना एक कदम भी आगे बढ़ाना मुश्किल था। पुत्र जन्म हो या 
शादी-विवाह, वीमारी हो या कोई भगड़ा-टंटा, हर मामले में ब्राह्मण की सहायता 
अत्यावश्यक थी और इस मल्यवान परामर्श के उपलक्ष में उसे अच्छी दक्षिणा भी प्राप्त 
होती थी (यह स्थिति थोड़े-बहुत रूप में अब भी वर्तमान है।) 


ज्ञान पर एकाधिकार ही ब्राह्मणों की शक्ति का मूल आधार था। ब्राह्मण ही 
परम्परा के रक्षक और संस्थापक थे। बच्चों को शिक्षा देना, साहित्य की रचना या 
उसका सम्पादन करना, पवित्र वेदों का अध्यापन आदि उन्तके ही काम थे। ब्राह्मण- 
वादी विधि ग्रन्थों के अनुसार यदि कोई शूद्र धर्म ग्रल्थों का पाठ सुन लेता था तो उसके 
कानों में पिघला हुआ सीसा भर दिया जाता था; यदि वह धर्म ग्रन्थों का पाठ करता 
था तो उसकी जीभ काठ दी जाती थी; और अगर वह धर्म ग्रन्थों को कंठस्थ कर लेता 
था तो उसका बच कर दिया जाता था; इस प्रकार के दंड की आवश्यकता बहुत कम 
पड़ती थी और इसी आतंक के वल पर ब्राह्मण अपने ज्ञान को अपने तक ही सीमित 
रखा करते थे। मनुसंहिता के अनुसार ब्राह्मण सभी प्राणियों में श्रेष्ठ माना गया है 
लेकिन ब्राह्मण को भी अपने वर्ण के अधिकार तब तक प्राप्त नहीं होते थे जब तक 
कि वर्षो के तप और विद्याध्ययन के बाद उसका यज्ञोपवीत संस्कार नहीं हो जाता 
था। उसके बाद से उसे पूर्ण ब्राह्मण माना जाता था और उसे ब्राह्मण के सारे विशेषा- 
घिकार प्राप्त हो जाते थे। मनु के अनुसार इस संसार की सव वस्तुओं पर ब्राह्मण 
का अधिकार है। ब्राह्मण को दिया जाने वाला दान भिक्षा नहीं वल्कि भेंट माना जाता 
था और ब्राह्मण को दान देना प्रत्येक व्यक्ति का घामिक कतेंव्य था। न्नाह्मण की सेवा 
और उसका सत्कार करना सब का धामिक कतेंव्य था।' यदि ब्राह्मण कोई अपराध 


' ब्राह्मणों को कुछ यौन विशेषाधिकार प्राप्त थे। दक्षिण के नामबूदिरी ब्राह्मणों 
को प्रत्येक वधु के साथ प्रथम संभोग का अधिकार प्राप्त था और बम्बई के पुष्टिसार्गी 
सम्प्रदाय के पुरोहित अभी हाल तक इस विशेषाधिकार का उपभोग करते थे। पियेरे 
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३. नेतिक सान्यताएँ और विवाह 


धर्म; संतान; बाल चिचाह; काम-कला; वेश्यावत्ति। रोमांश और प्रेम; 
विवाह; परिवार; स्त्री; स्त्रियों का बौद्धिक जीवन; उनके अधिकार; पर्दा प्रथा; 
सती प्रथा; विधवा। 


जाति प्रथा का अन्त होने पर भारत के नैतिक जीवन में काफी अव्यवस्था उत्पन्न 
होने की आशंका है क्योंकि वहाँ मैतिक नियमों का जाति प्रथा के साथ अविभाज्य 
सम्बन्ध है। वहाँ नैतिकता को ही धर्म माना जाता रहा है--धर्म, अर्थात्‌ प्रत्येक व्यक्ति 
के लिए उसकी जाति के द्वारा निश्चित जीवन नियम । हिन्दू होने का मतलरूव ही यह 
रहा है कि वह व्यक्ति जाति प्रथा के अनुसार किसी विज्ञेष जाति से सम्बन्धित है और 
उस जाति के “धर्म” या कर्तव्य को, जोकि प्राचीन परंपरा के अनुसार चला आ रहा 
है, स्वीकार करता है। प्रत्येक जाति के अपने अधिकार और अपने कतंव्य थे। इनका 
सम्मान करते हुए ही एक धर्म भीरु हिन्दू अपवा जीवन व्यतीत करता रहा है और 
अपनी इसी स्थिति में संतुष्ट रहा है और कभी भी बहू दूसरी जाति में प्रवेश करने 
की वात नहीं सोचता था। भगवत्‌ गीता में कहा गया है, “दूसरे का काम [या घर्म) 
भली भाँति करने के बजाय यह अच्छा है कि आदमी अपने लिए निश्चित काम को 
करे, चाहे उसमें त्रुटि ही क्‍यों न हो।” धर्म का मनुष्य के लिए वही महत्व माना गया 
है जोकि पूर्णरूप से विकसित वक्ष का बीज के लिए है--मनुष्य की स्वाभाविक प्रकृति 
और तियति का पूर्ण और व्यवस्थित विकास ही धर्म है । नैतिकता की यह' मान्यता इतनी 
प्राचीन है कि आज भी अधिकांश हिन्दुओं के लिए यह सोच पाना कठिव और लगभग 
असम्भव है कि किसी विशेष जाति या वर्ण से उनका कोई सम्बन्ध नहीं है और वे 
उसके नियमों और आद्शों से बँधे हुए नहीं हैं। एक अंग्रेज इतिहासकार ने लिखा -है 
कि बिना जाति व्यवस्था के हिन्दू समाज की कल्पना ही नहीं की जां सकती | 

प्रत्येक वर्ण या जाति के लिए निश्चित धर्म का पाकन करने के साथ ही हिन्दू 
लोग एक सामान्य धर्म का भी प्रतिपालन करते रहे हैं, जोकि सभी जातियों के लिए 
अनिवायं रहा है। जैसे--ब्राह्मण का सम्मान करता और गाय की पूजा करना। इसके 
बाद संतान उत्पन्न करना भी प्रत्येक हिन्दू का धार्मिक कतंव्य माना गया है। मनुस्मृत्ति 
में कहा गया है, कोई भी व्यक्ति तभी पूर्णता प्राप्त करता है जब कि वह चिगुणित्त 
होता है--वह स्वयं, उसकी पत्नी और उसका पुत्र /” संतान की उत्पत्ति इसी छिए 
आवश्यक नहीं मानी गयी कि पुत्र माता-पिता का घन होता है और वृद्धावस्था में 
उनका सहायक होता है बल्कि वह अपने पितृ की पूजा करता है और समयानुसार 
उनका श्राद्ध करता रहता है, जिसके अभाव में पितृ स्वर्ग में भूखे और पीड़ित रहते हैं। 
भारत में सन्‍्तति नियमन या गे निरोध की प्रथा नहीं रही है तथा गर्भपात को ब्रह्म 
हत्या के समान ही पाप माना गया है। शिशु हत्या कभी-कभी घटित होती थी लेकिन 
अपवाद के रूप में ही। पिता सनन्‍्तान प्राप्त करके सुखी होता था और पिता होने का 
उसे गवे रहता था। बच्चों के प्रति बड़ों का स्नेह और वात्सल्य हिन्दू सम्यता के उज्म्ब- 
लतम पक्षों में से एक है। 

बच्चे के जन्म लेने के बाद से ही माता पिता -उसके विवाह के वारे में सोचते 
थे, क्योंकि हिन्दू समाज में विवाह अनिवार्य माना गया है। अविवाहित व्यक्ति एक 
प्रकार से समाज से वहिप्कृंत माना जाता था और उसे कोई सामाजिक सम्मान प्राप्त 
नहीं होता था। इसी प्रकार स्त्री के लिए अधिक समय तक अविबवाहित रहुना कर्लूंक 
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माना जाता था। विवाह को लड़के-लड़की की इच्छा पर नहीं छोड़ा जाता था और 
न ही रोमांशवादी प्रेम विवाह का आधार होता था। इसका समाज और जाति के लिए 
विशेष महत्व था और विवाह में समाज और जाति की उपेक्षा सम्मव नहीं थी। 
संतान के वयप्राप्त होने के पहले ही, इसके पहले ही कि उनमें काम भावना वेगवती हो, 
माता-पिता उनका विवाह कर देते थे। स्वयं अपने चुनाव और इच्छा के आधार पर 
किये जाने वाले विवाह को मनु ने गांधरव विवाह का नाम लिया है। इस प्रकार के 
विवाह की अनुमति थी, लेकिन उसे कामेच्छा से प्रेरित माना जाता था और इसी लिए 
उसका सम्मान कम होता था। 


भारत में बच्चों के बहुत कम आयु में ही वयप्राप्त हो जाने के कारण, जिससे' 
कि वारह वर्ष की आयु की लड़की उतनी ही बड़ी दिखाई देती है जितनी कि अमेरिका 
में चौदह या पन्‍्द्रह वर्ष की आयु की लड़की दिखाई देती है। यहाँ नैतिक और सामा- 
जिक दृष्टि से एक कठिन समस्या उत्पन्न हो गयी । यौन दृष्टि से वयप्राप्त होने पर ही 
विवाह हो जाना चाहिए, या जैसा कि अमेरिका में होता है विवाह को तब तक स्थग्रित 
रक्‍्खा जाय जब तक कि लड़का आशिक दृष्टि से प्रौढ़ता प्राप्त न कर ले । यदि पहले 
हल को स्वीकार किया जाय तो उसका परिणाम यह होता है कि राष्ट्रीय स्वास्थ्य 
गिरता है और कमजोर शरीर के लोग पैदा होते हैं। जनसंख्या में अस्वाभाविकरूप से 
वृद्धि होती है और स्त्रियां सन्‍्तान उत्पत्ति का साधन मात्र रह जाती हैं। यदि दूसरे 
हल को स्वीकार किया जाय तो विवाह में अप्राकृतिक विलम्व, यौनकुन्ठा और निराशा, 
वेश्यावृत्ति और लेंगिक रोगों की समस्याएँ उत्पन्न हो जाती हैं। इस दृष्टि से हिन्दुओं 
ने दोनों में से बाल विवाह को कम हानिकर मान कर स्वीकार किया तथा इसके सम्भा- 
वित संकटों को कम करने के लिए गौने की प्रथा का प्रचलन किया, जिसमें वधू विवाह 
के बाद पूर्ण यौवना होने तक अपने पिता के घर ही रहती है। विवाह की यह प्रथा 
बहुत पुरानी है और पवित्र मानी जाती है। इसके पीछे यह भी उद्देश्य था कि क्षणिक 
आकर्षण के प्रभाव में आकर लोग अन्तर्जातीय विवाह को प्रश्नय न देने छगें। वाद के 
यूग में इस प्रथा को इस लिए और भी प्रोत्साहन प्राप्त हुआ कि मुसलमान आक्रामक 
औरतों को उठा ले जाते थे लेकिन वे विवाहित स्त्रियों को गुलाम बनाकर नहीं ले 
जा सकते थे। क्योंकि इसलाम धर्म में इसकी मनाही की गई है। इस प्रथा का एक 
उद्देश्य यह भी था, और इस पर बाद में विशेषरूप से जोर भी दिया जाने लगा कि 
लड़की को पुरुषों के स्वाभाविक कामवेग के प्रभावों से बचाया जाय। 


जैसा कि काम शास्त्र सम्बन्धी हिन्दू साहित्य से प्रकट होता है, इस वात को 
बिल्कुल स्वाभाविक माना गया कि जरा से कामोत्तेजन पर ही पुरुष अपनी इच्छा की 
पूर्ति के लिए सक्तिय हो जाते हैं। वात्स्यायत का (कामसूत्र) काम-कला के शारीरिक 
और मानसिक पक्षों पर विस्तार से प्रभाव डालने वाला एक सुप्रसिद्ध ग्रन्थ है। इसके 


* यहाँ यह स्मरण रखना चाहिए कि गाँधी जी इसको अस्वीकार करते थे कि 
इस प्रकार की शीघ्र वयप्राप्ति का कोई च्यारीरिक आधार है। उन्होंने लिखा है-- 
“सभे बाल-विवाह से घृणा है और में किसी वाल विधवा को देखकर काँप उठता हूँ। 
मेरी नजर में इससे बड़ा अन्धविश्वास दूसरा नहीं हो सकता कि भारत की जलवाय 
ही ऐसी है कि बच्चे कम उम्र में ही यौन वय भाप्त कर लेते हैं। समय से पूर्व ही 
यौन प्रौढ़ता प्राप्त करने का कारण है वह बौद्धिक और नेतिक वातावरण जो कि हमारे 
पारिवारिक जीवन को घरे रहता है।” 
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बारे में कहा जाता है कि वांत्स्यायन ने इसकी रचना संसार के कल्याण के उद्देश्य से 
और ईश्वरीय प्रेरणा से प्रेरित होकर उस समय की थी जब वे वाराणसी में धर्मशास्त्रों: 
का अध्ययन कर रहे थे। वात्स्यायन ने इसमें एक जगह लिखा है, “यदि कोई पुरुष 
किसी यूवत्ती को बहुत अधिक लज्जाशीरू समक कर उसकी उपेक्षा करता है तो वहः 
स्‍्त्री-मन की गति के प्रति निपट अज्ञानी के रूप में उस युवती की घृणा का पात्र होता: 


है ज2 


लेकिन हमें यह नहीं सोच लेना चाहिए कि यौन सम्बन्ध के प्रति हिन्दुओं की: 
सम्वेदनशीलता ने व्यभिचार को प्रोत्साहन दिया होगा। वाल विवाह द्वारा विवाह 
पूर्व के यौन सम्बन्धों की रोकेथाम की गयी थी और स्त्रियों में सच्चारित्रता और सतीत्व 
की ऐसी भावना भरी जाती थी कि यूरोप और अमेरिका की अपेक्षा भारत में व्यभिचार 
को किसी प्रकार का प्रोत्साहन मिलना कठिन था। वेश्यावृत्ति अधिकांशतः मन्दिरों 
तक ही सीमित थी। दक्षिण के मन्दिरों में “देवदासियों” की प्रथा प्रचलित थी। 
“देवदासी” का झाव्दिक अर्थ होता है देवता की दासी या सेविका, लेकिन वास्तव में 
वे वेश्याएँ होती थीं। प्रत्येक तामिल मन्दिर में इस प्रकार की देवदासियाँ होती थीं 
जो देव प्रतिमा के सम्मुख गाने और नाचने का काम करती थीं और पुरोहितों तथा' 
भक्तों का मनोरंजन भी करती थीं। इनमें से कुछ तो निश्चय ही साध्वियों का जीवन 
व्यतीत करती थीं। लेकिन उनमें से अधिकांश को भक्तों की कामेच्छा की पूर्ति करनेः 
दिया जाता था। उनकी आय का एक अंश मन्दिर को प्राप्त होता था। इनमें से कई. 
देवदासियाँ सार्वजनिक या निजी समारोहों के अवसर पर गाने-नाचने जाया करती थीं । 

जापान की “गीशाओं” की भाँति इनमें से कुछ शिक्षित भी होती थीं जो उन विक्षित 
व्यक्तियों को सहवास का सुख प्रदान करती थीं जिनकी पत्नियाँ अशिक्षित होती 

थीं। एक घामिक अन्य के आधार पर पता चलता है कि सन्‌ १००४ में तन्जोर में 
चोल नरेश राजराजा के मन्दिर में चार सौ देवदासियाँ थीं। यह प्रथा परंपरा से चली' 
जा रही थी इस लिए शायद कोई भी इसे अनैतिक नहीं मानता था। भले घर की 
महिलाएं प्रायः अपनी एक पुत्री को मन्दिर में देवदासी की तरह उसी धामिक भावना" 
से रखवा देती थीं जिस तरह कि लड़कों को धामिक श्रद्धा के साथ भिक्षु बनने या 
मन्दिर में पुरोहित का काम करने के लिए भेज दिया जाता था। परन्तु आम जनता 
देवदासियों को वेश्या ही मानती थी और वेश्याओं के रूप में ही उनका उपयोग करती 

थी। दृब्वा ने उन्नीसवीं शदी के दक्षिणी मन्दिरों की इस प्रथा का विस्तार से वर्णन 

किया है और लिखा है कि 'दिवदासियों को दिन में दो बार मन्दिर में नृत्य और गायन 

करना पड़ता है। नृत्य में ये काफी कुशल होती हैं लेकिन इनके हाव भाव बहुत श्वंगा- 
रिक होते हैं। गायन में भी ये प्रवीण होती हैं छेकिन इनके गीतों में देवी देवताओं 
के प्रेम सम्बन्धों का झुंगारपूर्ण चित्रण ही प्रधान होता है।” 


आधुनिक भाषा में जिसे रोमांसवादी प्रेम कहा जाता है उसके लिए वहुत कम 
गुंजाइश छोड़ी गयी थी। भारतीय साहित्य में हमें जयदेव और चण्डीदास के काव्यों 
को भाँति प्रगाढ़ प्रेम के अनेक आदर्श उदाहरण मिलते हैं छेकिन साघारणतया ये आत्मा 
एवं परमात्मा के प्रति आत्म समर्पणपूर्ण प्रेम के प्रतीक थे। वास्तविक जीवन में इन्हें पति- 
पत्नी के प्रेम का प्रतीक माना जाता था। प्रेम काव्य ने कभी तो स्पप्टरूप से श्ृंगार 
भावना को अभिव्यक्ति प्रदान की और कभी रहस्यवाद का रूप लिया। पर्तु प्रेम 
के क्षणिक आवेग के आघार पर भारत में कभी भी विवाह सम्बन्धों की स्थापना को 
प्रोत्साहन नहीं प्रदान किया गया। मनु ने आठ प्रकार के विवाहों की स्वीकृति प्रदान 
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की है परन्तु उनमें अपहरण विवाह और प्रेम विवाह को नैतिक दृष्टि से सबसे नीचे 
स्थान दिया है। वाद के युग में उन विवाहों को सवसे अधिक दृढ़ और स्थायी माना 
गया जोकि आथिक आधघार पर आधारित होते थे। दूब्वा का कहना है कि उसके समय 
में भारत में क्रय विवाह की इतनी अधिक प्रथा थी कि विवाह करने और पत्नी को 
खरीद कर लाने में कोई अन्तर नहीं था। सबसे अच्छा विवाह उसे ही माना जाता 
था जोकि माता-पिता द्वारा घम्में शास्त्र के नियमों के अनुसार कराया जाता था। विवाह 
अपनी जाति में और अपने गोत्र के बाहर किया जाता था। पुरुष कई पत्नियाँ रख 
सकता था छेकिन उसकी उसी पत्नी को प्रधानता प्राप्त होती थी जो कि उसकी अपनी 
जाति की होती थी। स्त्री का धार्मिक कतंव्य था तन-मन से पति की सेवा करना 
और पति का कतेंव्य था पत्ती को संतुष्ट और सुरक्षित रखना। 


हिन्दू परिवार मुख्यरूप से पितृ प्रधान था। स्त्री का स्थान पुरुष के वाद में ही 
माना गया था। स्त्रियों की तुलना संसार की सवसे सुन्दर और कोमल वस्तुओं से 
की गई है । एक पौराणिक हिन्दू कथा में कहा गया है कि जब कब्ह्मा स्त्री की रचता 
करने बैठे तो उनके पास कोई साधन ही नहीं बचा था क्योंकि सारे तत्वों का उपयोग 
वे पुरुष का निर्माण करने में कर चुके थे इस लिए उन्होंने अपनी सृष्टि की विभिन्न 
वस्तुओं से तरह-तरह के तत्व लेकर स्त्री की रचना की--- उन्होंने चन्द्रमा से गोलाई, 
लताओं से वक्रता, तृण से कंपन, वेंत से पतलापन, पुष्पों से सौन्दर्य, पत्तियों से हल्का- 
पन, हरिण से नेत्र, सूर्य किरणों से हास, मेघों से रुदन, वायू से अस्थिरता, मयूर से 
गर्व, तोते के वक्ष से मुदुता, मधु से मघुरता, सिंह से ऋरता, अग्नि से उष्णता, आदि 
आदि तत्वों को लेकर स्त्री की रचना को और फिर उसे पुरुष को सौंप दिया। 

इतना होने पर भी भारत में स्त्रियों की स्थिति दयनीय रही है। बेदिक युग में 
स्त्रियों को जो उच्च स्थान प्राप्त था वह बाद में ब्राह्मण पुरोहितों के प्रभाव के कारण 
और मुसलमानों का अनुकरण करने के कारण समाप्त हो गया। मनुस्मृति में स्त्री के 
विरुद्ध जिन छाब्दों का प्रयोग किया गया है वे प्राचीन ईसाई धर्म शास्त्रों के अनुरूप 
हैं--- स्त्री ही दुख कष्ट का मूल है, स्त्री ही संघर्ष और अपमान का मूल है, स्त्री ही 
संसार के वंधनों में वाँधती है इस लिए स्त्री से वचना ही श्रेयस्कर है।” यह नियम 
भी स्थापित किया गया कि स्त्री जीवन भर शासित रहेगी, पहले पिता उस पर शासन 
करेगा फिर पति और अस्त में पुत्र उस पर शासन करेगा । पत्नी अपने पति को “स्वामी”, 
“प्रभु”, “दिवता” आदि कहा करती थी और सार्वजनिक स्थलों में अपने पति के साथ 
नहीं वल्कि उससे कुछ दूर पीछे चलती थी। स्त्री से यह आशा की जाती थी कि वह 
अत्यन्त विनम्रता से अपने पति की सेवा करे, उसके लिए भोजन बनाये, पति तथा 
पुत्रों के खा लेने के वाद ही जो कुछ भोजन बचे उसे स्वीकार करे तथा रात में सोते 


* सत्नावों ने (सन्‌ २० के आस-पास) लिखा है कि तक्षशिला में एक विचित्र 
प्रथा प्रचलित थी--जो छोग निर्धनता के कारण अपनी लड़कियों का विवाह नहीं कर 
पाते थे वे बाजें-गाजे के साथ उनको बाजार में लाकर खड़ी कर देते थे और जब कोई 
ग्राहक आगे आता था और साँग करता था तो पहले तो रड़की के पिछले हिस्सों को 
कन्धे तक वस्त्रहीत करके दिखाया जाता था ओर फिर उसके सामने के अंगों को दिखाया 
जाता था, और ग्राहक राजी हो जाता था तथा रऊड़की |भी उसके साथ जाने को तेयार 
होती थी तो उसको उसके हाथ बेच दिया जाता था और इस तरह दोनों का विवाह 
हो जाता था। ; 


९० / सम्यता की कहानी 


समय पति के पाँव दवाये और उसके चरणों की बंदना करे। मनु ने लिखा है कि पत्नी 
को अपने पति को देवता माव कर उसकी सेवा करनी चाहिए और कभी भी उसको 
कष्ट नहीं देना चाहिए। जो पत्नी अपने पति की आज्ञा का उल्लंघन करती है उसे 
सियार का जन्म लेना पड़ता है। 

हमारे इस युग के पूर्व तक जैसा कि यूरोप और अमेरिका में होता रहा है, भारत 
में भी केवल उच्चवर्ग की महिलाओं या देवदासियों को ही शिक्षा प्राप्त होती थी । 
स्त्री के लिए विद्याष्ययन अनुचित माना गया था। उसे वेद का ज्ञान प्राप्त करने का 
अधिकार नहीं था। महामारत में भी स्त्रियों के वेदपाठ का विरोध किया गया है। 
भेगस्थनीज़ ने लिखा है कि चन्द्रगुप्त के समय में ब्राह्मण अपनी पत्नी को दर्शन या 
धर्म शास्त्र आदि की शिक्षा नहीं देते थे। 


मनुस्मृति के अनुसार पत्नी, पुत्र और दास अपनी निजी सम्पत्ति नहीं रख सकते 
थे, उनके द्वारा अजित सम्पत्ति पर परिवार के स्वामी का ही अधिकार माना गया 
है। परन्तु दहेज में प्राप्त घन पर स्त्री का ही अधिकार माना गया है। युवराज की 
शैशवावस्था में उसकी माता को राजकाज सँभालने का अधिकार था। दुश्चरित्रता के 
आरोप में पति पत्नी को छोड़ सकता था लेकिन पत्नी किसी भी हालत में पति को 
छोड़ नहीं सकती थी। पत्नी के रुप्ण, कगड़ाल, उद्ंड, शराबी या फजूल खर्च होने पर 
पति को अधिकार था कि वह दूसरी पत्नी रख ले। मनुस्मृति में यह भी कहा गया 
है कि स्त्रियों के प्रति कोमलता से व्यवहार करना चाहिए और उन पर पृष्प तक से 
आधात नहीं करता चाहिए। कहा गया है कि पति को चाहिए कि वह अपनी पत्नी 
को अच्छी तरह वस्त्राभूषणों से सुसज्जित रखे। मार्ग में ब्राह्मण पुरोहित और वृद्ध 
की भाँति स्त्रियों के लिए भी जगह छोड़ देवी चाहिए तथा गर्भवती स्त्रियों, वधुओं 
और कन्याओं को सबसे पहले भोजन कराना चाहिए। परिवार में पत्नी का शासन नहीं 
चल पाता था लेकिन माता के रूप में उसकी आज्ञा का पालन किया जाता था। कई 
पुत्रों की माता को बहुत अधिक सम्मान प्राप्त था हालाँकि मनुस्मृति में पितृ प्रधान 
व्यवस्था पर जोर दिया गया है परन्तु माता को पिता से भी बढ़कर पूज्य माता 
गया है। 

भारत में वैदिक युग के वाद स्त्रियों की स्थिति में जो ह्वास हुआ उसमें मुसलिम 
विचारों के प्रभाव का वहुत बड़ा हाथ है। ईरानियों और मुसलमानों के साथ ही भारत 
में पर्दा प्रथा की शुरुआत हुई | यही कारण है कि परदे की प्रथा का प्रचलन दक्षिण के 
वजाय उत्तर में अधिक है। मुसलिम आक्रमणकारियों से अपनी स्त्रियों की रक्षा के 
उद्देश्य से हिन्दुओं ने पर्दे की प्रथा को बहुत तेजी से अपनाया। भले घर की स्त्रियाँ 
केवल अपने पति और पुत्र को ही चेहरा दिखाती थीं और विना घूँघट के घर के वाहर 
नहीं निकल सकती थीं। कुछ वर्गों में किसी आदमी से उसकी पत्नी के स्वास्थ्य आदि 
के बारे में पुछ-ताछ करना असम्यता माना जाता था। अतिथि से भी घर की स्त्रियों 
से वात चीत की आश्या नहीं की जाती थी। 

सती प्रथा, या पति की मृत्यु होने पर उसके शव के साथ उसकी विबवा को 
भी जला देने की प्रथा भारत में वाहर से आईं थी। हीरोदोतस ने लिखा है कि प्राचीन 
सीथियाइयों और थेसियाइयों में सती प्रथा का प्रचलन था। सम्मवतः यह प्रथा उस 
विश्व-व्यापी प्राचीन प्रथा का ही एक रूप थी जिसमें किसी राजा या धनी व्यक्ति की 
मृत्यु पर उसकी अन्य वस्तुओं के साथ उसके दास-दासियों और उसकी पत्नियों या 
रखेलों में से एक या एकाधिक को उसके शव के साथ समाधिस्थ कर दिया जाता था। 
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अथवंबेद में तो इस प्रथा को बहुत प्राचीन माना गया है लेकिन ऋगवेद में हमें ऐसा 
संकेत मिलता है कि वैदिक काल में यह प्रथा काफी हल्की हो गयी थी और विघवा 
के लिए केवल इतना आवद्यक माना जाता था कि वह अपने पति की चिता की दाह 
क्रिया के पूर्व कुछ क्षण के लिए चिता पर लेट लेती थी। परन्तु महामारत से पता 
चलता है कि इस प्रथा का पुनः प्रचलन हो गया था। महाभारत में कई स्त्रियों के सती 
होने के उदाहरण मिलते हैं। स्त्री को पति की चिता के साथ ही जला दिया जाता था 
या जैसा कि दक्षिण में तेलगू लोगों में प्रचलित था, उसे जीवित ही दफन कर दिया 
जाता था। स्त्रावो ने लिखा है कि सिकन्दर के समय में भारत में सती प्रथा प्रचलित 
थी। मन्‌ ने इस प्रथा का कोई उल्लेख नहीं किया है। सम्भवत:ः ब्राह्मण पहले इस प्रथा 
के विरोधी थे परन्तु बाद में उन्होंने इसे स्वीकार कर लिया था और अन्त में इसे एक 
घारमिक महत्व प्रदान कर दिया। यह माना गया कि एक वार किसी पुरुष के साथ 
विवाह हो जाने पर स्त्री सदा-सर्वदा के लिए उसकी हो जाती है और अन्य दूसरे जन्मों 
में भी उसी की पत्नी होती है । राजस्थान में इस प्रथा ने जौहर का रूप लिया जिसमें 
राजपूत योद्धा अपनी पराजय को समीप देखकर अपनी पत्तियों को अग्नि की भेंट चढ़ा 
देते थे और फिर लड़ते हुए प्राण त्याग देते थे। मुगलों के शासन काल में जौहर प्रथा 
का बड़ा प्रचलन हुआ यहाँ तक कि अकवर भी इस प्रथा का अन्त नहीं कर सका । 
एक बार की वात है कि अकबर ने एक हिन्दू वधू को, जोकि अपने पति की चिता 
पर सती होना चाहती थी बहुत समभझाने-बुभाने का प्रयास किया छेकिन वह नहीं मानी । 
जब वह चिता की ज्वाला में जलने लगी तो अकवर के पुत्र दानियाल ने भी उसको 
चिता से उतर आने के लिए कहा लेकिन उसने किसी की एक नहीं सुनी। इसी तरह 
एक दूसरी विघवा को जब सती होने से रोकने का प्रयास किया गया तो उसने दीये 
की लो में अपनी उँगली रख दी। उसकी उँगली बिल्कुल जल गई लेकिन उसने उफ 
तक नहीं किया और इस प्रकार यह प्रकट किया कि उसे सती होने से रोकना वेकार 
है। विजय नगर में स्त्रियाँ सामूहिक रूप से सती होती थीं। किसी राजा या बड़े 
आदमी के मरने पर उसकी सभी स्त्रियाँ एक साथ सत्ती हो जाती थीं। कोंती ने लिखा 
है कि राय या राजा ने अपनी बारह हजार पत्तियों में से तीन हजार को अपनी प्रिय 
रानी चुन रकखा था और वह भी इस शर्त पर कि उसकी मृत्यु होने पर वे सब स्वेच्छा 
से उसके शव के साथ जल मरेंगी, और इन स्त्रियों को अपने इस विशेषाधिकार पर 
बड़ा गव॑ था। 

जैसे जैसे भारत का यू रोप के साथ सम्पर्क वढ़ता गया, सती प्रथा की छोकप्रियता 
कम होती गयी, लेकिन हिन्दू विधवाओं का कई प्रकार के अधिकारों से वंचित हो जाना 
जारी रहा। चूंकि यह माना गया था कि विवाह के वाद स्त्री सदा के लिए अपने पति 
की हो जाती है, इसलिए पति की मृत्यु के बाद उसका पुनविवाह एक गंभीर अपराध 
साना जाता था। पति की मृत्यू के वाद विधवा को जीवन भर अविवाहित रहना 
पड़ता था और उसका सिर मुड़ा दिया जाता था। वह दया धर्म के काम करते हुए 
और अपने बच्चों की देख रेख करते हुए जीवन काट देती थी । पति की मृत्यु पर 
विधवा अनाथ नहीं होती थी वल्कि जीवन यापन के लिए अपने पति की सम्पत्ति पर 
सबसे पहला अधिकार उसी का माना जाता था। परन्तु इस प्रकार के नियम मध्यम- 
वर्ग और उच्च वर्ग की धर्मप्रिय महिलाओं द्वारा ही निभाये जाते थें। सिख और 
निचली जातियों की स्त्रियाँ इनकी उपेक्षा ही करती थीं । 
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देवताओं का देश 


ख़ूतसार के अन्य किसी भी देश में धर्म इतना अधिक शक्तिशाली, इतना अधिक महत्त्व- 

पूर्ण नहीं रहा है जितना कि भारत में रहा है। भारत के इतिहास में विदेशियों 
का झासत्त बारम्वार स्थापित होता रहा है, तो उसका एक कायण यह भी रहा है कि 
भारतीयों अर्थात्‌ हिन्दुओं को कभी भी इसकी विशेष चिन्ता नहीं. रही कि कौन उनका 
शोषण करता है, या कौन उन पर शासन करता है--भारतीय या विदेशी | क्योंकि 
उनके लिए राजनीति की अपेक्षा धर्म ही अत्यधिक महत्त्व की वस्तु रहा है; वे शरीर 
के बजाय आत्मा में अधिक विश्वास करते रहे हैं तथा शरीर या जीवन को क्षणिक 
और आत्मा को अनन्त मानते रहे हैं। जब सम्राट अज्योक ने भिक्षु का रूप ग्रहण कर 
लिया और अकवर ने भी जब हिन्दू धर्म को लगभग अपना लिया तो यह सिद्ध हो 
गया कि भारत में धर्म ही सबसे अधिक वलवान है और सबसे अधिक दृढ़ व्यक्ति भी 
उसके प्रभाव से बच नहीं सकते। स्वयं हमारे इस युग में, इस वीसवीं शताब्दी में भी . 
जिस व्यक्ति ने भारत को इतिहास में पहली वार एकताबद्ध किया वह राजनीतिज्ञ 
के बजाय एक संत था। 


१. बोद्धमत का पिछला इतिहास 


बौद्ध धर्म का चर्मोत्कर्ष; महायान; बौद्ध धर्म, विरक्तवाद या दुख-सुख; समता- 
जाद और ईसाई मत; बौद्ध धर्म का क्वास; सिहल, बरमा, तुकिस्तान, तिव्बत, कम्बो- 
डिया, चीन और जापान में बौद्ध धर्म का प्रसार | 


अशोक की मृत्यु के दो सौ वर्ष वाद भारत में बौद्ध धर्म अपने विकास के चरम 
विन्दु पर पहुँच कर ह्ास की ओर बढ़ने गा । अशोक से लेकर हर्ष तक का काल कई 
माने में भारतीय धर्म, शिक्षा और काल का स्वर्णयुग रहा है। यही समय बौद्ध धर्म 
के विकास का भी समय है, लेकिन उस समय जो बौद्ध धर्म प्रचलित था वह वास्तव 
में बुद्ध द्वारा प्रचारित बौद्ध घर्मं नहीं था; उसे एक तरह से हम बुद्ध के विद्रोही शिष्य 
सुभह का धर्म कह सकते हैं, जिसने बुद्ध के देहावसान के वारे में सुनकर कहा था, 
“भिक्षुओ, बस बहुत हुआ! अब रोने और विलाप करने की आवश्यकता नहीं है। 
अब महाश्रमण हमारे मध्य नहीं हैं, जो कि हमें बरावर कहा करते थे कि तुम्हें यह 
करना चाहिए और यह नहीं करना चाहिए। अब हम अपनी इच्छा के अनुसार व्यव- 
हार कर सकंगे। जो हमें प्रिय है वह हम करेंगे और जो हमें प्रिय नहीं है वह हमें नहीं 
करना पड़ेगा।” 

इस प्रकार स्वतंत्रता प्राप्त करके वौद्धों ने सबसे पहला काम यह किया कि 
अपने आप को दो भागों में विभक्त कर लिया। बुद्ध के देहावसान के दो सदी 
वाद ही बौद्ध मत सोलह विभिन्न मतों में विभक्त हो गया। दक्षिण भारत और 
सिंहल के बौद्ध तो कुछ समय तक अपने मत के मूल संस्थापक बुद्ध के विशुद्ध और 
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आडम्बरहीन मत को स्वीकार करते रहे, जो कि आगे चलकर “हीनयान” के नाम से 
प्रसिद्ध हुआ। वे बुद्ध को एक देवता के रूप में नहीं वल्कि एक महान नेता और शिक्षक 
के रूप में पूजा करते थे तथा पालि भाषा में लिखे गए प्राचीन बौद्ध ग्रंथ ही उनके 

- चर्मग्रंथ थे। परन्तु समस्त उत्तर भारत तथा तिव्वत, मंगोलिया, चीन और जापान 
सेबौद्ध धर्म के जिस रूप को स्वीकार किया गया वह आगे चलूकर “महायान” के नाम 
में प्रसिद्ध हुआ, जिसका स्वरूप कनिष्क द्वारा आयोजित किए गए धर्म सम्मेलन ने निर्घा- 
रित किया था। इन राजनीतिक भावना से प्रेरित घर्मशास्त्रियों ने बुद्ध में देवत्व की 
कल्पना की और उन्हें ईश्वर का ही एक अंश सिद्ध किया। इन्होंने पातंजलि के योग- 
दर्शन को भी स्वीकार कर लिया और संस्कृत में नए धर्मग्रंथों का प्रणणन किया। इस 
मत ने अध्यात्मवाद और दाहनिकता को प्रश्नय प्रदान करने के साथ ही शाक्यमुनि 
के निराशावाद के स्थान पर एक अधिक लोकप्रिय धर्म की स्थापना की। 


महायान मत के अंतगर्त बौद्ध धर्म में ब्राह्मणवादी देवी-देवताओं, पौराणिक कथाओं 
और कमंकांडों को पर्याप्त मात्रा में सम्मिक्तित कर लिया गया और उसका रूप-निर्धारण 
इस प्रकार किया गया कि वह कुषाण, तातारों और तिब्बत के मंगोलों के लिए व्यवहारये 
सिद्ध हो सके, जिन पर कनिष्क ने अपना शासन स्थापित कर लिया था। एक ऐसे 
स्वर्ग की कल्पना की गई जिसमें अनेक वुद्धों का वास था, और जिनमें से अमिद बुद्ध 
को जनता में सबसे अधिक लोकप्रियता प्राप्त हुई। इस स्वर्ग के साथ एक नरक की 
कल्पना भी की गई और यह कहा गया कि इस पृथ्वी पर किए गए अच्छे और बुरे 
कर्मो के अनुसार ही मृत्यु के बाद स्वर्ग या नरक की प्राप्ति होगी। इस नए घमंशास्त्र 
में सबसे बड़े भिक्षु उन वोधिसत्वों या भावी बुद्धों को माना गया, जिन्होंने स्वेच्छा से 
निर्वाण प्राप्त नहीं किया ताकि बार-वार जीवन धारण कर सके और संसार में दूसरों 
को सत्य-मार्ग का दर्शन करा सके, हालाँकि वे निर्माण-प्राप्ति के सर्वथा योग्य थे।' 
जैसा कि भूमध्यसागर के समीपवर्ती देशों में ईसाई घर्मं के साथ हुआ, इन अलौकिक 
बुद्धों और बोधिसत्वों की संख्या इतनी अधिक बढ़ गई कि उनकी भीड़ में वास्तविक 
बुद्ध बिलकुल ओभल हो गये । वास्तविक बुद्ध के स्थान पर प्रूजापाठ आदि 
में इन्हीं बोधिसत्वों को प्रधानता प्राप्त होने लगी। मृतक के फूल आदि अवशेपों की 
पूजा, पवित्र जल का प्रयोग, धूप-दीप और कंठी-माला आदि का उपयोग, भिक्षुओं की 
पुरोहितोचित पोशाक, पूजा-पाठ में एक मृत भाषा का प्रयोग, भिक्षुओं और भिक्षुणियों 
तथा मठों और संघारामों की प्रथा, पाप या अपराध की स्वीकारोक्ति, न्रत-उपवास, 
साधु-संतों और ऋपषि-मुनियों की पूजा, आदि-आदि सबका मध्ययुगीन ईसाई मत की 
भाँति बौद्ध धर्म में भी प्रचकन हो गया, और ऐसा लगता है कि इनका प्रचरूत ईसाई 
घ॒र्में से बहुत पहले बौद्ध घममें में ही हुआ था।' हीनयान या प्राचीन बौद्ध धर्म की 
तुलना में महायान की वही स्थिति थी जो कि स्तोइकवाद या विरक्तिवाद की और 
प्राचीन ईसाईमत की तुलना में केथलिकवाद की थी। बुद्ध ने भी लूथर की माँति यह 


* इस सम्बन्ध सें एक पौराणिक कथा का उल्लेख किया जा सकता है जिसमें एक 
राजा जो कि स्वर्ग जाने के सर्वया योग्य था, नरकवासियों के प्रति सहानुभूति से भर 
कर नरक में ही रहने लगता है ओर जब तक सव को नरक से मुक्ति नहीं मिल जाती 
है तब तक वह वहाँ रहता है। 

* फर्यंसन का कहना है, वोद्धों ने रोमन चर्च से पाँच शताब्दी पुर्व ही उन कर्म- 
काण्डों और वाह्माउम्बरों का आविष्कार कर लिया था जोकि दोनों घ॒र्मो में अब समान- 
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मान बैठने की त्रटि की थी कि घामिक कर्म काण्ड को प्रवचनों और नैतिक उपदेश्षों 
के आधार पर वदला जा सकंता है। वौद्ध धर्म में भी वैसी ही पौराणिक कथाओं 
'वाह्याडम्बरों और कर्मकाण्डों को लोकप्रियता प्राप्त हुई जोकि हमें ईसाई मत के प्राचीन 
रूप और आधुनिक प्रोटेस्टेन्टवाद की सादगी और सरलता के विरुद्ध केधथलिकवाद की 
दशान-शौकत और नाटकीय काम सें दृष्टिगोचर होते हैं। 


परन्तु महायान की जिन पौराणिक गाथाओं और बहुदेववाद आदि के फलस्वरूप 
बुद्ध के वास्तविक वद्ध घम््मे का अन्त हुआ था उन्हीं के कारण भारत में महायान का 
भी अन्त हुआ। इसका कारण यह है कि चेकि वौद्ध धर्म ने हिन्दू धर्म के इतने अधिक 
देवी देवताओं, कर्मकाण्डों और पौराणिक गाथाओं को अपना लिया था कि धीरे-धीरे 
दोनों धर्मों में कोई अन्तर ही नहीं रह गया और चूंकि हिन्दू धर्म की जड़ें देश में गहराई 
तक जमी हुई थीं, उसे अधिक लोकप्रियता प्राप्त थी और उसके पास आर्थिक साधन 
मी बौद्ध घर्म की अपेक्षा अधिक थे, इसके अलावा उसे राजनीतिक समर्थन भी प्राप्त 
था। इसलिए धीरे-धीरे उसने बौद्ध घर्मं को अपने में विलीन कर लिया। बड़ी तेजी से 
चौद्ध धर्म में हिन्दू धर्म के अन्धविश्वासों का प्रचछन आरम्भ हुआ यही नहीं उसमें 
शक्ति सम्प्रदाय के भोगवाद का भी प्रचलन हो गया। धीरे-घीरे थधैय्येपूर्वक ब्राह्मणों 
ने अपना प्रयत्न जारी रखा और अन्त में अपना पुराना प्रभाव प्राप्त कर लिया तथा 
अन्त में अत्यन्त प्रतिमाशाली युवक दाशेनिक शंकराचाये द्वारा वेदों को हिन्दू धर्म की 
आधार शिला के रूप में पुनः प्रस्थापित किये जाने के बाद से भारत में वौद्धों का 
बौद्धिक नेतृत्व समाप्त हो गया। 


बौद्ध धर्म पर अन्तिम प्रभावकारी आघात वाहर से लगा। अज्ञोक के बाद बौद्ध 
धर्म संघ की प्रतिष्ठा इतनी बढ़ गई थी कि मगध के सर्वोत्तम और प्रतिभाशाली 
व्यक्तियों ने बौद्ध धर्में को अपना कर भिक्षुओं के रूप में संघारामों में रहना आरम्भ 
कर दिया था । इसका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ कि देश के कार्यों के लिए योग्य 
व्यक्तियों का अभाव होने लूगा तथा योद्धाओं और प्रतिभाशाली नेताओं की कमी होने 
लगी। एक तरफ यह स्थिति थी दूसरे तरफ भारत राजनीतिक दृष्टि से विभाजित था। 
इस प्रकार विदेशियों को आक्रमण की खुली छट मिल गयी । जब यहाँ अरब आये तो 
उन्हें निरथेक घमते रहने वाले बौद्ध भिक्षुओं को देख कर चिढ़ होने रंगी और उन्होंने 
उनके धर्म संघों को नष्ट कर डाछा और हजारों बौद्ध भिक्षुओं को मौत के घाट उतार 
दिया। जो छोग वाकी बच गये उन्होंने घीरे-घीरे हिन्दु धर्म को स्वीकार लिया और 
ब्राह्मण वाद ने बौद्ध धर्म को गले से लगाकर उसका अस्तित्व ही मिटा दिया । इस . 
दृष्टि से ब्राह्मणवाद हमेशा वहुत सहिष्णु रहा है, वौद्ध धर्म तथा अन्य अनेक मतों के 
उत्थान और पतन के पूरे इतिहास में ब्राह्मणवाद धर्यपूर्वंक अपनी जगह कायम रहा 
और अन्त में उसी की विजय हुई! ब्राह्मणों ने बुद्ध को भी एक देवता के रूप में अपना 
लिया और उन्हें विष्णु का एक अवतार घोषित कर दिया। इसके साथ ही उन्होंने 
पशु वलि बन्द कर दी और बौद्ध धर्म के अहिंसा के सिद्धांत को भी अपना लिया। 


रूप से पाये जाते हैं ।” एडमनन्‍्ड्स ने बौद्ध और ईसाई घर्मं की कथाओं सें आइचर्यजनक 
समानत! पर विस्तार से प्रकाद डाला है। फिर भी इन रीति-रिवाजों और विभिन्न 
मतों की उत्पत्ति के बारे सें हमारा ज्ञान इतना अल्प है कि हम यह नहीं कह सकते 
कि इनसें से कौच अधिक पुराना है। ः * 
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लरूगभग ५०० वर्ष तक बौद्ध धर्म का धीरे-धीरे छह्वास होता गया और अन्त में भारत 
से वह विल्कुल विलीन ही हो गया। 

परन्तु इस वीच बौद्ध धर्म एशिया के अन्य देशों में व्यापकरूप से विजय प्राप्त 
कर रहा था। दक्षिण में श्री०लंका और मलय प्रायद्वीप में, उत्तर में तिब्ववत और 
तुकिस्तान में, पूर्व में वरमा, स्थाम, कम्वोडिया (कम्वोज), चीन, कोरिया और 
जापान में उसी तरह वौद्ध धर्म, बौद्ध साहित्य, और कला का प्रसार हो रहा था जिस 
प्रकार कि मध्य युग में रोमन और वाइजेन्टाइन सन्‍्तों और धर्म प्रचारकों के द्वारा 
पर्चिमी यूरोप और रूस में सभ्यता का प्रसार हुआ था, इनमें से अधिकांश देशों का 
सांस्कृतिक चर्मोत्कपं बौद्ध धर्म की प्रेरणा से ही सम्भव हुआ । अशोक के समय से लेकर 
तवीं शताब्दी में अपने पतन के कार तक सिंह का अनुराधापुर नामक नगर पूर्वी 
संसार के प्रमुख नगरों में से एक माना जाता था। वहाँ के वोधि-वृक्ष की पूजा लगभग 
२००० वर्षों से होती आई है और वहाँ कैन्डी की पहाड़ियों पर बना वौद्ध मन्दिर 
एशिया के वौद्धों के लिए एक बहुत वड़ा तीर्थ स्थान रहा है । वरमा का बौद्ध घर्म 
सम्मवतः बौद्ध मत के सभी स्वरूपों में सवसे अधिक शुद्ध है और वहाँ के भि क्षुओं 
का जीवन भी धार्मिक दृष्टि से बड़ा आदर्श रहा है। वरमा में बौद्ध धर्म के प्रभाव में 
आम जनता ने भारत से अधिक उन्नति की है। तुकिस्तान के वलए प्रदेशों को खोद- 
कर स्वने हेडिन, ओरेल स्टीन आदि विद्वानों ने अनेक बौद्ध पाण्डु लरिपियों और सैकड़ों 
अन्य प्रमाणों का पता लगाया है, जिनके आधार पर ज्ञात होता है कि वहाँ कनिष्क 
के समय से लेकर तेरहवीं शताव्दी तक बौद्ध संस्कृति का गहरा प्रभाव था। सातवीं 
शताददी में स्रोड त्सान गाम्पो ने तिव्वत में एक स्वृतन्त्र सरकार की स्थापना की और 
तेपार को भी अपने राज्य में मिला कर राशा में अपनी राजधानी स्थापित की। फिर 
उसने अपने देश की जनता में बौद्ध धर्म और शिक्षा का प्रचार करने के लिए भारत 
से वौद्ध भिक्षुओं को आमंत्रित किया। स्वयं भी उसने पढ़ना-लिखना सीखने के उद्देश्य 
से चार साल के लिए राजकाज से छुट्टी ले ली और फिर तिव्वत के स्वर्ण युग का सूत्र- 
पात किया। पव॑ंतों में हजारों बौद्ध मठों की स्थापना हुई तथा वौद्ध ग्रन्थों की दुर्लभ 
पाण्डुलिपियों को एकत्र किया गया और वाद में उनको ३३३ खण्डों में प्रकाशित किया 
गया। इस प्रकार अनेक दुलुंभ ग्रन्थ नष्ट होने से वच गए। यहाँ ऊंँचे-ऊँचे पर्वतों की 
ओट में सारे संसार से अलग-अलग रहकर वोद्ध धर्म ने अपने आप में अनेक अंधविश्वासों, 
सठवाद और महत्तवाद का समावेश कर छिया। इस स्थिति की तुलना केवल मध्य- 
युगीन यूरोप से ही की जा सकती है। छासा नगर से कुछ ऊंचाई पर पहाड़ पर पोतला 
मठ में जन-सम्पर्क से बिलकुल दूर निवास करनेवाले दलाई लामा को तिव्बत की 
घर्मंमीरु जनता वोधिसत्व अवलोकितेश्वर का अवतार मानती है। कम्बोडिया अथवा 
हिन्दचीन में बौद्ध धर्म ने हिन्दू धर्म के साथ मिलकर पौवात्य करा के एक सवसे अधिक 
सम्पन्न युग का निर्माण किया। वौद्ध धर्म ने भी ईसाई धर्म की भाँति अपनी जन्ममूमि 


' क्षेंडी के इस सन्दिर में बुद्ध का एक दाँत रखा हुआ है, जो कि दो इंच लम्बा 

और एक इंच मोटा दताया जाता है। इसे एक रत्वजठित मंजूषा सें रखा जाता है और 

किसी को दिखाया नहों जाता है। प्रति चर्ष इस दाँत का जुलूस निकाला जाता है, 

जिससे भाग लेने के लिए संसार के कोने-कोने से अद्धालु बौद्धजव काफी बड़ी संख्या में 

आते हैँ। मन्दिर की दीवार पर बने भित्ति चित्रों में बुद्ध को पाताल लोक में पापियों 

का वध करते हुए चित्रित किया गया है। हे 
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के बाहर ही सबसे अधिक सफलताएँ प्राप्त कीं, और एक बूँद रक्त बहाये विना ही े 
कई देशों को अपने प्रभाव में कर लिया । ह 6 


२. नये देवगण 


हिन्दू धर्म; ब्रह्मा, विष्णु और महेद्रा; कृष्ण: काली; पशु-देवता; गौ माता; 
देतवाद और अद्वेतवाद 


जिस हिन्दूधर्म ने अब बौद्ध घर्म का स्थान ग्रहण किया था वह कोई एक धर्म नहीं 
था। अब इसमें अनेक मतों और कमेंकांडों का समावेश हो गया था। हिन्दू धर्म के 
माननेवालों में केवल चार वातें समान थीं--प्रत्येक हिन्दू जाति-प्रथा और ब्राह्मणों के 
नेतृत्व को स्वीकार करता था, घर्मं और देवताओं की प्रतिनिधि के रूप में गाय की 
पूजा करता था, कमेवाद और आत्मा के पुनजेन्म के सिद्धांत को स्वीकार करता था, 
तथा सभी हिन्दुओं ने वैदिक देवताओं के स्थान पर नये देवताओं को स्वीकार कर 
लिया था। हिन्दू धर्म में वाद में आकर मिल जानेवाले कुछ मतों में वैदिक काल की 
प्रकृति-पूजा का प्रचलन रहा, कुछ ऐसे अनुष्ठानों ने भी ब्राह्मणों की स्वीकृति प्राप्त कर 
ली, जो वैदिक भावना के प्रतिकूल प्रतीत होते हैं। 
े अधिकांश देवी-देवता असाधारण ज्ञान और शक्ति आदि के प्रतीक के रूप में 

स्वीकार किए गए हैं। ज्नाह्मण के चार मुख माने गये हैं और कार्तिकेय के छ:। शिव 

के तीन नेत्र माने गये हैं और इंद्र के एक सहस्र नेत्र माने गये हैं। अधिकांश देवताओं 
की चार भजाएँ हैं। ब्रह्म को सभी देवताओं में प्रमुख स्थान प्राप्त है, परन्तु उन्हें 
वैधानिक प्रधान का ही पद प्राप्त है, पूजा-पाठ में उनका कोई विशेष उल्लेख नहीं 
होता है। ब्रह्मा, विष्णु और महेश में से केवल विष्णु ही मानव जाति के कल्याण के 
लिए बार-वार अवतार छेते रहे हैं। कृष्ण को उनका सबसे बड़ा अवतार माना जाता 
है। कृष्ण का जन्म कारागार में हुआ था। उनका जीवन दिव्य लीराओं और चमत्कारों 
से पूर्ण था। बताया जाता है कि उनका देहावसान एक विषैले तीर के लूगने के कारण 
हुआ था। 

ब्रह्मा को सृष्टि के निर्माता, विष्णु को पालनकर्ता और शिव को संहारकर्ता के 
रूप में माना गया है। इन तीनों को मिला कर “त्रिमूरति” कहा गया है। केवल जैनों 
को छोड़कर अन्य सभी इन तीनों की पूजा करते हैं। हिन्दू धर्म को मोटेतौर से दो 
भागों में विभक्‍त किया गया है, एक तो वैष्णवमत जोकि विष्णु के आराधकों का 
मत है और दूसरा शैव या शाक्तमत, जोकि शिव के आराघकों का मत है। इन दोनों 
मतों में किसी प्रकार का विभेद नहीं है और दोनों के अनुयायी एक दूसरे के मन्दिरों 
में पूर्ण श्रद्धा के साथ पूजा करते हैं। दोनों देवताओं को समानरूप से सम्मान प्राप्त 
है। वेष्णव लोग अपने माथे पर तिऊूक लगाते हैं और श्ञाक्‍त त्रिपुंड। 

शिव की पूजा-आराधना हिन्दू धर्म के सबसे प्राचीन और सबसे अधिक प्रभाव- 
शाली तत्वों में है। सर जान माशंल ने लिखा है कि मोहेंजोदड़ो में शंव मत के 
प्रचलन के प्रमाण प्राप्त हुए हैं और तीन सिर वाले शिव लिंग मिले हैं। इन अवशेषों 
के आधार पर उन्होंने यह निष्कर्प निकाला है कि शोव मत संसार का प्राचीनतम मत 
है जोकि आज भी जीवित है। शिव का शाब्दिक अर्थ होता है हर और कल्याण- 
कारी, परन्तु स्वयं शिव को संहार का देवता माना गया है। जोकि सृप्टि के अन्तिम 
काल में सृष्टि की सभी वस्तुओं का संहार कर डालता है, वैसे शिव को केवल संहार 
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का ही नहीं उस वरन सृजन शक्ति का भी प्रतीक माना गया है, जोकि मृत्यु की शक्ति 
को चुनौती देती है और सृष्टि के विकास को जारी रखती है। भारत के कुछ क्षेत्रों 
में विशेषकर वंगाल में शिव की इस सृजन शवित को काली या दुर्गा के रूप में पूजा 
जाता है। शक्ति के पूजकों के विभिन्न सम्प्रदाय हैं। पिछली शताब्दी तक शक्ति के 
पूजन में नर-वलि की प्रथा थी परन्तु अब केवछकू वकरे की बलि चढ़ाई जाती है। काली 
की प्रतिमा का रूप वड़ा विस्मयकारी है। उसका रंग काछा होता है, मुँह खुला हुआ, 
जीभ बाहर निकली हुई, गले में मुण्ड की मारा, एक शव पर नतेन करती हुई। उसकी 
चार भुजाओं में से एक में खड़ग और दूसरे में मुण्ड होता है तथा अन्य दो हाथ आज्ञोर्वाद 
के रूप में फैले हुए होते हैं, क्योंकि काली शिव की पत्नी पार्वती का ही रूप है, जिसे 
मातृत्व की देवी माना जाता है। वह कोमल हृदया भी है और निर्मम भी, वह जीवन 
दान भी कर सकती है और जीवन ले भी सकती है। सम्भव है कि उसका मातृत्व 
वाला रूप सुमेरिया से भारत में आया हो और यहाँ आकर उसने यह भयावह रूप 
भी धारण कर लिया हो । 

ये हिन्दू धर्म के प्रमुख देवगण हैं, हालाँकि हिन्दू देवी-देवताओं की संख्या तीन 
कोटि मानती गयी है। इसमें से कुछ मनुष्य के रूप में हैं तो कुछ पशु-पक्षियों के रूप 
में। अनेक पशुओं को देवताओं का रूप प्रदान किया गया है जैसे हाथी गणेश का 
रूप माना गया है। सर्प को नाग देवता के रूप में पूजा जाता है और प्रति वर्ष एक 
विशेष त्यौहार के अवसर पर नाग को दृघ पिलाया जाता है। मैसूर के पूर्वी प्रदेश 
में नाग देवता के अनेक मन्दिर हैं। 


परन्तु हिन्दुओं के लिए पशुओं में सबसे अधिक पवित्र है गाय। समस्त भारत में 
गौ को माता माना जाता है और प्रत्येक हिन्दू गौ-पूजक होता है। गोबर और गौमूच 
को अत्यन्त पवित्र माना जाता है और उन्हें सब प्रकार की अस्वच्छता और अपवित्रता 
को दूर करने वाला माना जाता है। गाय को मारना तो दूर रहा उसको डंडे से पीटना 
तक पाप माना जाता है। गाय के मरने पर घाभिक' विधि के साथ उसको नदी में 
बहाया जाता है या भूमि में गाड़ दिया जाता है। सम्मवतः आरम्भ में गाय का महत्व 
इस उद्देश्य से स्वीकार किया गया होगा कि वह भारत की क्ृषि व्यवस्था का केन्द्र 
है। इसमें कोई सन्‍्देह नहीं कि पशु-पूजा संसार के प्रत्येक जाति के इतिहास में किसी 
न किसी रूप में प्रचलित रही है। इसलिए हिन्दुओं के गौ प्रेम से हमें चकित नहीं 
होना चाहिए। 
बहुदेव वाद के प्रचकून का मूल कारण यह है कि साधारण व्यक्ति नैसग्रिक 
शक्तियों के रहस्य को स्वतन्त्ररूप में समभने में असमर्थ होता है। हिन्दुओं का मत 
रहा है कि मनुष्य की अनुभव शक्ति अत्यन्त सीमित होती है और विभिन्न घटनाओं 
की तह में जो आदि शक्ति कार्यरत है उसको हम अपनी इन्द्रियों के माव्यम से अनुभव 
नहीं कर सकते। ब्राह्मणों की दार्शनिक सहिष्णुता भी हिन्दू देवी-देवताओं की संख्या 
की वृद्धि का कारण रही है क्‍योंकि उन्होंने हर प्रकार के स्थानीय और जातीय देवी- 
देवताओं को मान्यता प्रदान की है और उन्हें किसी न किसी प्रमुख देवता के स्वरूप 
या अवत्तार के रूप में माना है। अन्तोगत्वा सभी देवताओं को परत्रह्म का ही एक 
रूप साना गया और इस प्रकार वहुदेववाद तथा हैतवाद, एकेश्वरवाद या अद्वैतवाद 
में परिणत हो गया । इस प्रकार राम, कृष्ण, दुर्गा या गणेश ही को एक ईइवर के विभिन्न 
स्वरूपों के रूप में स्वीकार किया। 
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उसका पक्ष; पाप के कारण ही जीव का पुनर्जेन्स; मुक्ति । 


इस मिश्नित और गहन धर्म शास्त्र के साथ ही भारत में एक अन्धविश्वासपूर्ण 
और अत्यन्त गम्भीर पुराण शास्त्र का निर्माण भी हुआ। वैदिक भाषा का प्रचलन 
कम हो जाने के कारण जव वेद साधारण जनों की समझ के बाहर हो गए और ब्राह्म- 
णों का आध्यात्मवाद अत्यधिक गृढ़ और कठिन हो गया तो व्यास तथा अन्य ऋषियों 
ने ५०० वर्ष ई० पू० से छेकर ईसा के पश्चात ५०० वर्ष के वीच की लगभग १००० 
वर्ष की अवधि में अठारह पुराणों की रचना की, जिनमें रूगमग चार छाख इलोक 
संग्रहीत हैं। इन पुराणों में सृष्टि की रचना के रहस्य को, निश्चित कालक्रम से सुष्टि 
की रचना और उसके संहार को तथा विभिन्न देवताओं की कथा को विस्तार के साथ 
लिखा गया है। इन ग्रन्थों में साहित्यिक रूप तक या पूर्ण अभिव्यक्ति का कोई दावा नहीं 
किया गया और न ही संख्याओं के बारे में किसी के संयम का प्रदशेत किया गया है। 
उदाहरणार्थ, उर्वेसी और पुरुरवा के वारे में कहा गया है कि उन्होंने ६१,००० वर्ष 
तक सुख-भोग किया , परल्तु सरल भाषा, छोकप्रिय शैली, रोचक दृष्टांतों आदि के 
कारण पुराणों ने अत्यधिक लोकप्रियता प्राप्त की । 
इन पुराणों में और इनसे प्रभावित अन्य मध्ययुगीन भारतीय धर्म ग्रन्थों में हमें 
विश्व की रचना के सम्बन्ध में एक अत्यन्त आधुनिक सिद्धान्त का प्रतिपादन मिलता 
है । इस सृष्टि के सिद्धान्त के अनुसार ब्रह्माण्ड का निर्माण और संहार वरावर चल ' 
रहा है, उसका विकास और ह्वास एक चक्र की भाँति वराघर जारी है। जिस प्रकार 
एक पौधा बढ़ता है और नष्ठ हो जाता है और फिर जन्म छेता है उसी प्रकार संसार 
की सव वस्तुएँ जीवन-मरण के चक्क में वेधी हुई हैं। इसी लिए पुराणों में सृष्टि- 
कर्ता ब्रह्मा को प्रजापति कहा गया है जोकि संसार के इस अन्तहीन चक्र का संचालन 
करता है। सृष्टि की उत्पत्ति के वारे में पुराणों का कथन है कि ब्रह्मा ने एक अच्छे 
के रूप में उसकी सृष्टि की | सृष्टि के इतिहास के प्रत्येक चक्र या कल्प को एक सहस्न 
महायूगों में विभाजित किया गया है और प्रत्येक महायुग ४३२०००० वर्ष का माना 
गया है। प्रत्येक महायुग में चार युग होते हैं जिनमें मानव जाति का क्रमशः पतन होता 
चलता है । वर्तमान महायुग के तीन युग व्यतीत हो चुके हैं और इस प्रकार कुल 
३८८८८८८ वर्ष बीत चुके हैं। हम इस महायुग के चौथे अंश कलूंयुग में हैं | कलूयुग 
के ५०३५ वर्ष व्यतीत हो चुके हैं और ४२६९६५ वर्ष अभी शेष हैं। इसके वाद सुष्टि 
का अन्त हो जायगा और इस प्रकार ब्रह्मा का एक दिन अर्थात्‌ कल्प पूरा होगा, जोकि 
४३२००००००० वर्ष का माना गया है। प्रत्येक कल्प में सृष्टि की नये सिरे से रचना 
होती है और स्वाभाविक गति से इसका विकास होता चलता है तथा अन्त में स्वा- 
भाविक रूप से ही इसकी समाप्ति होती है। इस प्रकार दाशैनिकों की दृष्टि में संसार 
का अन्त सुनिश्चित है ठीक उसी भांति जिस प्रकार की कोई भी प्राणी अन्त में मृत्यु 
को प्राप्त होता है। सृष्टि की इस गति में किसी नये विकास या प्रगति के लिए स्थान 
नहीं है, इसका तो मात्र पुनरावर्तत होता रहता है। 
करोड़ों वर्षों के इन महायुगों में करोड़ों जीव एक योति से दूसरी योन्रि में, एक 
शरीर से दूसरे शरीर में बरावर जन्म धारण करते रहे हैं। इस प्रकार व्यवित अपने 
आप में कोई ईकाई नहीं है वल्कि चह जीवन-चक्र की एक कड़ी मात्र है। जीव की 


पुराण; सृष्टि का पुनर्जन्म; जीव की अनब्वरता; -कर्म का सिद्धान्त और 
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महायात्रा का एक पग मात्र हैं। इसी प्रकार विभिन्न योत्ति का अपने आप में कोई 
स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है वल्कि आज इन पुष्पों या कीटठ-पतंगों के रूप में जिन जीवों 
को हम देखते हैं कि वे कल मनुष्य योनि में रहे होंगे या भविष्य में मनुष्य योनि प्राप्त 
कर सकते हैं। इस प्रकार जीवव एक है। कोई भी मनृष्य केवक अपने एक अंश में मनुप्य 
है तथा उसमें पशु का अंश भी होता है। पिछली योनि के कुछ गुण उसमें बाकी रह 
जाते हैं। दूसरे अर्थ में मनुष्य विश्व-प्रकति का एक अंश मात्र है। वह प्रकृति का 
केन्द्र यथा उसका शासक नहीं है, प्रत्येक जीवन जीव की भमहायात्रा का एक अंश मात्र 
होता है स्वयं अपने आप में पूर्ण नहीं होता है। प्रत्येक स्वरूप या आकृति क्षणिक और 
परिवरतेनशील है परन्तु सत्य एक और शञाइवत है। जिस प्रकार एक जीवन में कई वर्ष 
या बिन होते हैं उसी प्रकार एक जीव के कई जन्म होते हैं और इन जन्मों में जीव कमी 
तो विकास प्राप्त करता है और कभी पतन की ओर बढ़ता है ।॥* 


हिन्दुओं का मत हैं कि हम इस तथ्य को स्वीकार करके ही जीवन के रहस्य को समभ 
सकते हैं कि प्रत्येक जीवन पिछले जन्म के अच्छे या बुरे कर्मो के फलस्वरूप सुख या 
दुख भोगने के लिए प्राप्त होता है। कोई भी कार्य चाहे वह छोटा हो या बड़ा, अच्छा 
हो या बुरा, प्रभाव से शून्य नहीं होता, उसका असर निश्चित रूप से होता है। यही कर्म- 
वाद का सिद्धान्त है, जोकि सर्वोपरि है। यदि कोई व्यक्ति पापरहित और न्यायपूर्ण जीवन 
व्यतीत करता है तो इसका पुरस्कार उसे किसी एक जीवन में नहीं वल्कि उन कई 
जीवनों में प्राप्त होगा जिनमें उसे भविष्य में प्रवेश करना पड़ेगा । अगले जन्म में उसे 
उच्चता योनि और पहले से अधिक अच्छा भाग्य प्राप्त होगा। लेकिन यदि वह पापपूर्ण 
जीवन व्यतीत करता है तो अगले जन्म में वह शुद्ध या कुत्ते का जन्म जीवन प्राप्त करेगा। 
यूनानियों के 'मोइरा” या भाग्य के सिद्धान्त की भाँति कमेंवाद का सिद्धान्त भी मनुष्यों 
और देवताओं पर समानरूप से लागू होता है, यहाँ तक कि देवता भी किसी के कर्मफल 
को बदल नहीं सकते | लेकिन कर्म का अर्थ भाग्य नहीं होता । भाग्य के अनुसार मनुष्य 
अपने जीवन को बदलने में विल्कुल असमर्थ होता है, छेकिन कर्म के अनुसार वह (यदि 
उसके समस्त जीवनों को एक ही जीवन का अंश माना जाय तो ) अपने भाग्य का निर्माता 
स्वयं होता है। कर्म के प्रभाव का अन्त स्वर्ग या नरक में भी नहीं होता अर्थात्‌ स्वर्ग 
या नरक में जाकर जीव जन्म और मरण के बन्धन से बच नहीं सकता। शरीर के 
नाश के बाद जीव किसी विशेष दंड को भोगने के लिए नरक में जा सकता है या 
किसी विश्येप पुरस्कार को प्राप्त करने के लिए स्वर्ग में जा सकता है। परन्तु कोई जीव 
सदा के लिए स्वर्ग या नरक में नहीं रह सकता। वहाँ जाने वाल प्रत्येक जीव देर 
या सवेर से पृथ्वी पर वापस लौट कर जाता है और अनेक जन्मों में अपने कर्म का 
फल भोगता है।' 


इस प्रइत के उत्तर सें कि हसें अपने पिछले जन्मों की स्मृति क्यों नहीं होती, 
हिन्दुओं का कहना है कि हसें अपनी शशवावस्था की स्मृति भी नहीं होती है। और 
चुंकि हम इसका अनुमान भर कर सकते हैं कि प्रोढ़ावस्था के पूर्व हमारी दोशवावस्था 
भी रही होगी उसी प्रकार हमारे वर्तमान जीवन सें हमारा भाग्य हमारे पिछले जन्म 
के कर्मो के फलस्वरूप ही निर्धारित होता है। 

* हिन्दुओं के मतानुसार स्वर्गों की संख्या सात है जिनसें से एक स्वयं पृथ्वी पर 
है और शेष आकाहझ में एक के ऊपर एक स्थापित हैँ। इसी प्रकार नरक इक्कीस हैं 
जो सात-सात के तीन खण्डों में बेटे हुए हैं। जीव को नरक सें सदा एक जैसा ही दंड 
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शरीर शास्त्र की दृष्टि से इस सिद्धान्त में एक सत्य छिपा हुआ है, वह यह कि 

हम अपने पूर्वजों के ही प्रतिरूप हैं और हमारी सनन्‍्तान हमारा प्रतिरूप होगी। पिता 
के अवगुण उसकी सन्‍्तान में यहाँ तक कि अगली कई पीढ़ियों तक कुछ न कुछ अंशों 
में विद्यमान रहते हैं। कर्मवाद के सिद्धान्त से मनुष्य हत्या, चोरी, आलूस्य या कृपणता 
जैसे बड़े-छोटे पापों से वचने का प्रयास करता है उसमें नैतिकता की भावना का विकास 
होता है और सभी जीवों के प्रति अपने उत्तरदायित्व का अनुभव करने छगता है। इस 
प्रकार इस सिद्धान्त के माध्यम से भारत में ऐसे नैतिक नियमों और आचार-ब्यवहार के 
सिद्धान्तों का प्रचक्तत हुआ जो संसार की अन्य किसी भी सम्यता में प्रचलित नैतिक 
मान्यताओं से अधिक व्यापक और तकंपूर्ण हैं। अच्छे हिन्दू इस बात का प्रयास करते हैं 
कि जहां तक सम्भव हो उन्तके हाथों किसी कीड़े-मकोड़े तक की हिंसा न हो। दार्शनिक 
दृष्टि से कर्मवाद के सिद्धान्त में उन अनेक रहस्यमय या कटु अथवा अन्यायपूर्ण प्रतीत 
होने वाले जीवन के अनुभवों और तथ्यों के कारण को समभलने में सहायता मिली। 
मनुष्यों में पाई जाने वाली शाइवत असमानताओं का यह अर्थ रूगाया गया है कि 
अपने कर्मो के अनुसार सव अपना-अपना जीवन भोग रहे हैं। इतिहास में मानवता को 
जिन-जिन भयानक कण्टों और दुर्भाग्य का सामना करना पड़ा है उन सबको मनुष्यों 
के कर्म से प्रेरित माना गया है। जीवन में हमें जिन कष्टों को भोगना पड़ता है, वे 
सब हमारे पिछले जन्मों के परिणामस्वरूप होते हैं, जो कि कुछ समय या एक जीवन 
की दृष्टि से अन्याय पूर्ण प्रतीत होते हों लेकिन अन्त में न्‍्यायपूर्ण ही सिद्ध होते हैं।* 
कर्मवाद के सिद्धान्त की प्रेरणा से मनुष्य अपने कष्टों को शान्ति और धैये के साथ सहन 
करता है और आशा तथा विश्वास के साथ जीवन का सामना करता है। अधिकांश घर्मों 
ने इसी प्रकार जीवन के दुख कष्ट और असमानता तथा अन्याय के रहस्य को स्पष्ट करने 
तथा जनता को घैर्य और विश्वास दिलाने का प्रयास किया है। हिन्दू घर्म शास्त्र के 
अनुसार मनुष्य कम से कम यह सोच कर शानन्‍्त्वना पा लेता है कि मुझे अपने पूर्व जन्म 
के कर्मो के कारण ही इस जन्म में कष्ट भोगना पड़ रहा है। और यदि मैं इस जीवन 

में अच्छे कर्म करूँगा तो अगले जन्म में मुझ्रे उतका अच्छा फल प्राप्त होगा। 

परन्तु वास्तविकता यह है कि साधारणतया हिन्दू इतने आशावादी नहीं रहे हैं। 
निराशापूर्ण परिस्थितियों के कारण राष्ट्रीय पराघीतता और आर्थिक शोषण के कारण 
वे जीवन को एक प्रकार के दंड के रूप में मानने के आदी रहे हैं। वेद, जिनकी रचना 


नहीं भोगना पड़ता है बल्कि उसको सिलने वाली यातनाओं का रूप बदलता जाता है। 
पियरे दुब्वा ने हिल्दुओं की नरक सम्बन्धी कल्पना की दाँते के “इन्फर्नो” से समानता 
बताते हुए लिखा है, “कि नरक में जीव को यातना देने के लिए आवश्यक सभी प्रकार 
की चस्तुएँ उपलब्ध हैं जैसे अग्नि, सर्प, विबेले जीव-जन्तु, खूंखार जानवर और शिकारी 
पक्षी, राक्षस आदि-आदि। कुछ पापषियों को नाक में रस्सी डालकर चाकुओं और नोकी ले 
कीलों पर घत्तीद्य जाता है, कुछ को चक्की जैसी चट्टानों की दो पाटों में रखकर पीसा 
जाता है आदि-आदि।” कर 5 

भारत में जाति प्रथा को दूर करने के मार्ग में सबसे बड़ी सेद्धान्तिक बाधा है 
कर्मचाद ओर पुनर्जन्म के सिद्धान्त में विश्वास, क्योंकि पुराणपंथी हिन्दू यह मानता 
है कि जातिगत विभेद मनुष्य के पूर्व जन्म के फल के ही परिणामस्वरूप हैं। और 
ईइवरीय प्रेरणा से ही इस व्यवस्था की सृष्टि हुयी है इसमें किसी प्रकार का परिवर्तन 
लाना धर्म विरुद्ध है। 
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उत्तर से आयी एक साहसी और उद्यमी जाति द्वारा हुई थी आशा और विश्वास के 
स्वरों से परिपूर्ण हैँ, लेकिन बुद्ध ने जो कि उसी जाति के प्रतिनिधि थे, पाँच सौ वर्ष 
वाद जीवन के महत्व को ही अस्वीकार कर दिया, और पुराणों ने, जिनकी रचना बुद्ध 
से भी पाँच सौ वर्ष वाद हुईं इतना गम्भीर निराशावादी दृष्टिकोण उपस्थित किया है 
जिसकी पश्चिम के किसी मत से तुलना नहीं की जा सकती क्योंकि वहाँ दो एक ही 
ऐसे दार्शनिक हुए हैं जिन्होंने कुछ सन्देहवादी और निराशावादी दृष्टिकोण अपनाया 
है।' जीवन के प्रति पश्चिम के निवासियों का उत्साह और आशा से परिपूर्ण जीवन 
ओऔद्योगिक क्रान्ति के पूर्व तक पूर्वी देशों के निवासी ठीक से समझ पाने में असमर्थ रहे। 
पश्चिम के निवासियों की निर्मम कार्यरतता, उनकी असंतोयपूर्ण महत्वाकांक्षा, श्रम को 
अधिक से अधिक बचाने और इस दृष्टि से नये से नये आविष्कार में छगे रहने की 
प्रवृत्ति में पुर्वे वालों को एक प्रकार का छिछछापन और वचपना मालूम पड़ता था। 
जिस प्रकार पूर्व पश्चिम की इस गतिशीलरूता और प्रगति को, आज्ञावादिता और जीवन 
के अवश्यंभावी अन्त के प्रति उसके उपेक्षामाव को समझ पाने में असमर्थ है उसी प्रकार 
पश्चम पूर्व की शान्ति, स्थिरता और आशाहीनता को समझ पाने में असमर्थ है। 


यम ने युधिष्टिर से प्रइत किया, “इस संसार में सवसे अधिक आश्चर्यजनक कौन 
सी बस्तु है?” युधिष्ठिर बोले, 'एक के बाद एक व्यक्ति मृत्यु को प्राप्त हो रहा है 
इतना देखते हुए भी मनुष्य इस प्रकार विचरण करते रहते हैं जैसे कि वे अमर हों ।” 
महाभारत में भी कहा गया है, संसार पर मृत्यु की छाप पड़ी हुई है। जब मैं जानता 
हूँ कि मृत्यु किसी भी दशा में रुक नहीं सकती तो शास्त्री के अनुसार आचरण करने 
से मुझे क्या मिलेगा १” 

इसलिए हिन्दू धर्म में जिस चीज का अन्तिम महत्व है वह है मोक्ष या मुव्ति। 
मोक्ष के भी दो रूप माने गए हैं एक तो इच्छा से मुक्ति और फिर अन्त में जीवन से 
युकति | भर्तृंहरि ने इच्छा से मुक्ति के बारे में लिखा है--संसार की प्रत्येक वस्तु भय 
और संशय का कारण होती है और भय से मुक्ति का एक मात्र उपाय है सभी इच्छाओं 
से मुक्ति प्राप्त कर लेना ।. . . .एक समय था जब कि लोगों के व्यवहार से मेरा मन 
दुखी रहता था और दिन इतने लम्बे लगते थे कि काटे नहीं कटते थे, फिर एक ऐसा 
समय आया जब कि मैं अपनी सांसारिक इच्छाओं की पूर्ति में लगाए और तब दिन मुझे 
छोटे प्रतीत होने छगें। लेकिन अब में ग्रिरि-कन्दरा में, अपनी गुफा में एक शिला पर 
बैठकर तत्व चिन्तन करता हूँ तो मुझे अपने विगत जीवन के बारे में सोचकर वारंबार 
हँसी आती है।” महात्मा गान्वी ने मुक्ति के दूसरे प्रकार पर जोर दिया है। वे कहते 
हैं, “मैं पुन: जन्म घारण करना नहीं चाहता।” हिन्दू धर्म में व्यक्ति की सबसे बड़ी 
और अन्तिम अभिलापा यही रहती है कि उसे जन्म मरण के चक्र से मुक्ति मिले, उसे 
उस अहम से मुक्ति मिले जोकि वारम्बार के जन्म-मरण के फलस्वरूप बढ़ता जाता 
है। मोक्ष न तो धर्म भावना के आधार पर प्राप्त किया जा सकता है और न सत्कर्मो 


* जन दाशंनिक शापेनहोवर बुद्ध की भाँति जीवनेच्छा को ही सारे कष्ठों का 
मूल मातता था। वह जीवन से अधिक मृत्यु को महत्त्व देता था। इसी प्रकार कचि 
हेन भी जीवन की अपेक्षा मृत्यु के गीत गाता था। कांट ने भी कहा है, क्या कोई 
सममदार आदमी, जो कि जीवन का रूम्बा अनुभव प्राप्त कर चुका है और भानव 
जीवन के महत्त्व पर विचार कर चुका है, फिर से इस जीवन के कदु अनुभवों को प्राप्त 
करने के लिए राजी हो सकेगा ? / 
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द्वारा, उसे तो अपने स्वत्व और अहंकार के पूर्ण दमन के माध्यम से ही प्राप्त किया. 
जा सकता है। अपने आप को मिटा कर ही जीव परक्रह्म में एकाकार हो सकता है। 


६४. धर्म की कुछ विचित्रताएँ 


अन्ध विश्वास; ज्योतिष; लिंग पुल्ा; धामिक रौति-रिवाज; बलिदान; 

शुद्धि; पवित्र जलू। । 
इस धर्म शास्त्र के साथ ही साथ हर प्रकार के अन्ध विश्वास भी फलते-फूलतेः 

रहे। देवताओं के निमित्त होने वाली बलि, आहुति, नैवेद्य, जंत्र-मंत्र, भाड़-फूंक और: 
ओमभागिरी, ज्योतिष, चमत्कार, जप-तप, ज्त-नियम, सामुद्रिक झ्ञास्त्र या हस्तरेखा 
विद्या, भविष्य कथन, आदि-आदि अनेक ऐसी कलाओं ने जोकि थोड़े या बहुत अंशों 
में अन्ध विश्वास पर आधारित हैं, भारत में योगी-यत्ती और साधु-सन्‍्त, ज्योतिषी और 
हस्तरेखा विद्‌ तांत्रिकों आदि को उत्पन्न किया। पिछले बारह सौ साल में ऐसे जंत्र- 
मंत्र और तांत्रिक विधियों का विकास हुआ जिनके आधार पर हर प्रकार की -समस्याओं' 
को आसानी से हल किया जा सकता है। इस प्रकार के जंत्र-मंत्र को धर्म का स्थान 
लेते देख विद्वान ब्राह्मण कुछ चिन्तित अवश्य हुए लेकिन उन्होंने इसका विरोध उचित: 
नहीं समभा, क्योंकि एक तो उन्हें यह चिन्ता थी कि जनता के अन्य विश्वास 
का विरोध करने से स्वयं उनकी शक्ति में लोगों का जो विश्वास है उस पर भी आँच 
आ सकती है। इसके अलावा शायद उन्होंने यह सोचा कि अन्ध विश्वास का उन्मूलन 
असम्भव है, तथा एक अन्ब विश्वास के समाप्त होने पर उसकी जगह दूसरा उत्पन्न 
हो जाता है। 

अधिकांश हिन्दुओं ने फलित ज्योतिष को मान्यता प्रदान की और इस वात पर 
विश्वास कर लिया कि आकाश के ग्रह नक्षत्रों का प्रत्येक व्यक्ति पर प्रभाव पड़ता है। 
रजस्वला स्त्रियों के लिए धूप में बैठना उचित नहीं माना गया। कौशितकी उपनिषद्‌ 
में कहा गया है कि चन्द्रमा की नियमित रूप से पूजा करने से भौतिक समृद्धि प्राप्त होती 
है। भविष्य वक्‍ताओं ने हाथों की रेखाएँ देख कर, स्वप्न विचार द्वारा और आकाश. 
में विभिन्न नक्षत्रों की स्थिति के आधार पर लोगों का भूत और भविष्य बताना शुरू 
किया। वे मंत्र शक्ति के बल पर प्रेत वाधा दूर करने, साँप को वश्च में करने और सर्प. 
दंस का विप उत्तारने आदि का दावा करने लगे। ऐसे छोगों की भरमार हो गई जोकि 
उचित दक्षिणा के बदले हर प्रकार के पुजा-पाठ और तंत्र-मंत्र के लिए तैयार रहतेः 
थे । इनकी सहायता से किसी को वश में करना, विरोधी को संकट में डालना, शत्रु का 
नाश करना, और मन चाहे कार्य को सिद्ध करना, बहुत आसान हो गया। जँमाई लेने 
और छींकने में भी शुमाशुभ का विचार होने रूगा। स्वयं ब्राह्मण भी जेमाई छेते समय 
मुँह के आगे चुटकी वजाता है ताकि दुष्ट आत्मायें उसके मुख में प्रवेश न कर संके।, 
यूरोप के किसानों की तरह हिन्दू लोग भी हमेशा से इसके लिए चित्तित रहे हैं कि 
उन पर किसी की नजर न रूग जाय, कभी किसी शत्रु की प्रेरणा से उन पर दुर्भाग्य 
का आक्रमण न हो यहाँ तक कि काम शक्ति की पुनः प्राप्ति और वंध्या स्त्रियों को 
पुत्रवती बनाने तक के लिए जंत्र-मंत्र का सहारा लिया जाने लगा। 

हिन्दुओं के लिए मोक्ष और निर्वाण तक का उतना महत्व नहीं रहा है जितना 
कि संतान प्राप्ति का रहा है। यौन शक्ति की अभिलापा और उत्पादन क्षमता के 
प्रतीकों की पूजा के रूप में लिंग पूजा का प्रचलन इसी कारण हुआ। संसार के अधि- 
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कांश देशों में लिंग पूजा का कभी न कमी प्रचरून रहा है और भारत में यह प्रथा 
प्राचीन काल से लेकर आज बवीसवीं शताब्दी तक में चली आ रही है। लिग पूजा के 
मुख्य देवता हैं शिव, लिंग है आराध्य प्रतिमा, और तंत्र हैं इसके मूल सिद्धान्त । तांचिक 
मतों में लिग या योनि की पूजा का विद्येप प्रचलन रहा है । शिव को न केवल पुरुष 
शक्ति का बल्कि मात्र शक्ति का भी रूप साना गया है और दुर्गा या शक्ति को शिव 
का ही एक अंश माना गया है। भारत में स्वेत्र छिग पूजा के प्रमाण देखें जा सकते 
हैं। काशी के नैपाली मन्दिर तथा अन्य मन्दिरों में मैथुनरत मूर्तियाँ देखी जा सकती 
हैं। दक्षिण के मन्दिरों में विशाल शिव लिग मिलते हैं। वहुत से छोग भुजा पर या 
अपने गले में कत्ठी के रूप में पत्थर के लिंग धारण करते हैं। रामेदबरम्‌ के मन्दिर 
में स्थापित लिंग को प्रतिदिन गंगाजल से स्ताव कराया जाता है और फिर अभिशेष' 
के उस पवित्र जल को भवतों के हाथ बेचा जाता है, उसी प्रकार जिस प्रकार कि 
यूरोप में भी पवित्र या अभिमंत्रित जल विकता है। 


अधिकांश लोगों में लिंग पूजा में किसी प्रकार की अश्लीरू भावना का संकेत 
नहीं मिलता है और न ही अधिकांश श्रद्धालु हिन्दू इस बात की कल्पना कर पाते हैं 
कि लिग वास्तव में एक यौत प्रतीक है, ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार कि किसी ईसाई 
के मन में मैडोना को अपने शिशु को दूध पिछाते देखकर किसी प्रकार की हीन भावना 
का उत्पन्न होना कठिन है। रस्म और परंपरा किसी भी वस्तु को औचित्य और पवित्रता 
प्रदान कर सकती है। लछोग एक हूंबे समय से यह भूल चुके हैं कि पूजा की इन वस्तुओं 
की उत्पत्ति का यौन प्रतीकों से कभी कोई सम्बन्ध रहा। अब तो लिंग को भगवान 
शिव की प्रतिमा के रूप में पूजा प्राप्त होती है। भारत में यौन नैतिकता और आचार- 
विचार का आम स्तर यूरोप और अमेरिका से ऊँचा है और उनकी तुलना में कहीं 
अधिक शालीन और संयम पूर्ण है। महात्मा गान्ची ने लिखा है--“यह काम हमारे 
पाश्चात्य अतिथियों का रहा है कि वे हमारे उन रीति-रिवाजों में, जिनकों हम अब तक 
अपनाये चले आये हैं, अइछीलता की खोज करें सबसे पहले मैंने एक ईसाई धर्म प्रचारक 
की पुस्तक के माध्यम से यह जाना कि शिव लिंग का कोई अइलीर अर्थ भी है।” 
विभिन्न प्रकार के घामिक रीति-रिवाजों का भारत में इतना अधिक प्रचलन रहा 
है कि कभी कभी बाहरी आदमी यही मान बैठता है कि ये रीति-रिवाज ही यहाँ के 
धर्म के प्रमुख अंग हैं। जीवन के रगभग प्रत्येक कार्य का यहाँ तक कि नहाने-धोनें का 
घ॒र्में से विशेष सम्बन्ध माना गया है और प्रत्येक कार्य के लिए विधियाँ निश्चित की 
गयी हैं। प्रत्येक घर में पारिवारिक या कुलदेवता होते हैं जिनकी प्रतिदिन पूजा की 
जाती है। वास्तव में देखा जाय तो हिन्दुओं के लिए धर्म मन्दिरों में होने वाले अनुष्ठानों 
के वजाय घर में दैनिक व्यवहार की वस्तु रहा है। मन्दिरों के अनुष्ठान और पूजा- 
पाठ आदि कुछ विद्येप दिनों और त्यौहारों के लिए निद्दिचत रहें हैं। लोग घृमधाम 
से इन लिग-प्रतिमाओं की पूजा करते रहे हैं और विज्येप घामिक अवसरों पर इनके 
जुलूस में भाग लेते रहे हैं। मन्दिरों में होनेवाला पुजा-पाठ आम लोगों की समझ के 
बाहर रहा है, क्योंकि वह संस्कृत में होता है, छेकिन वे देव-प्रतिमा और उसके महत्व 
को भरी भांति जानते हैं। वे प्रतिमा की इस प्रकार पूजा करते हैं और उसका झूंगार 
करते हैं, जैसे वह कोई जीवित व्यक्ति हो। प्रतिदिन नियमित रूप से मूर्ति को स्तान 
कराया जाता है, उस पर सुगंधित वस्तुओं का लेप किया जाता है और उसे वस्त्रामूषणों 
से अलूुंकृत किया जाता है। 
यज्ञ और मेंट-नैवेद्य आदि का महत्व सार्वजनिक दृष्टि से रहा है, और आत्म- 
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शुद्धि का महत्व व्यक्तिगत रूप से । हिन्दू के लिए देवता के नाम पर चढ़ायी जानेवाली 
मठ का प्रदर्शनात्मक महत्व नहीं होता, वह तो दृढ़तापुर्वक यह विश्वास करता है कि 
थदि वह देवता को भोग नहीं लगायेगा तो देवता भरते रह जायेंगे। जब लोग नरमांस 
का भक्षण किया करते थे, तव अन्यत्र की भाँति भारत में भी नर बलि की प्रथा प्रच- 
लित थी। काली माता को नर वलि विशज्ञेष रूप से प्रिय थी। लेकिन ब्राह्मणों ने यह 
प्रचार कर रखा था कि देवी केवल नीची जाति के मनुष्यों का ही भक्षण करती है। 

जैसे-जैसे नेतिक भावनाओं का विकास होता गया नर वलि की प्रथा समाप्त होती गयी 
और देवगण पशुबल्लि को ही स्वीकार करके संतुष्ट रहने लगे | बकरे की बलि विशेष 
रूप से पसन्द की जाने लगी। बाद में वौद्ध ओर जैन धर्मों तथा अहिसा के सिद्धान्त 
के प्रभाव से भारत में पशु बलि का भी अन्त हो गया । परच्तु बौद्ध धर्म के स्थान पर 
हिन्दुओं के पुनः प्रभावशाली होने पर पशुवलि की प्रथा का भी फिरं से प्रचलन हुआ, 
और अब हमारे युग में यह धीरे-धीरे कम होती जा रही है। बलि-प्रथा की समाप्ति 
का श्रेय ब्राह्मणों को ही है, जिन्होंने ऐसे पूजा-पाठ में माग लेने से इन्कार कर दिया, 
जिसमें रकतपात होता था। 


शुद्धता या पवित्रता सम्बन्धी कार्यों में हिन्दुओं के जीवन का काफी बड़ा भाग 
लग जाता है, क्योंकि अशुद्धता या अपविन्नता से भारत में उसी प्रकार बचा जातां रहा 
है, जिस प्रकार कि आधुनिक स्वच्छता के सिद्धान्तों में अशुद्धता से बचा जाता है। 
धर्मभीरु हिन्दू किसी भी क्षण किसी भी चीज से अपविन्न हो सकता है--जैसे, अनुचित 
भोजन, कूड़ा-करकट, और मरू-मृत्र से; किसी शूद्ध, अन्त्यज, शव या किसी रजस्वला 
स्‍त्री आदि को छ लेने से, और ऐसे ही सैकड़ों कारणों से व्यक्ति अपवित्र हो सकता 
है। स्त्रियों के बारे में ऐसा माना जाता है कि रजोदशन और प्रसव से वे अपविन्न हो 
जाती हैं। ब्राह्मवादी सिद्धान्तों के अनुसार ऐसी स्त्रियों को सब लोगों से अलग रहना 
चाहिए और शैर्य के नियमों का पालन करना चाहिए। इस प्रकार की अपविन्नता--- 
था, आधुनिक भाषा में कहें तो, संभावित रोग-संक्रमणता--के बाद शुद्ध होने के लिए 
हिन्दुओं को शुद्धि सम्बन्धी कुछ आवश्यक क्रियाओं को पूरा करना पड़ता है। पहले 
साधारण मामलों में तो पवित्र या अभिमंत्रित जल छिड़का लेने से ही काम चल जाता 
था, लेकिन अधिक गंभीर मामलों में शुद्धि के लिए विभिन्न प्रकार की कई कठिन क्रियाएं 
करनी पड़ती थीं, यहाँ तक कि अंत में पंचगव्य' का भी प्रयोग करना पड़ता था। जाति 
के महत्वपूर्ण नियमों को मंग करने पर (उदाहरणार्थ, देशान्तर गमन पर) दंडस्वरूप 
और शुद्धि के उद्देश्य से पंचगव्य' का सेवन करना पड़ता था, जिसमें गौमाता से भ्राप्त 
होने वाली पाँच वस्तुएँ होती थीं; यथा, दूध, दही, घृत, गौमूत्र और गोबर । 


सन्‌ १८५४ तक इस प्रकार की नर बलि के प्रचलन का प्रमाण मिलता है। 
पहले ऐसा माना जाता था कि मुक्ति की आकाक्षा से भक्त लोग स्वयं ही अपने आपको 
चलि चढ़ा दिया करते थे; जेसा कि जगन्नाथ के रथ के पहियों के नीचे स्वेच्छा 
से कुचलकर सर जाने की प्रथा हाल के बहुत दिनों तक प्रचलित रही है। परन्तु अब 
बह जाता है कि इस प्रकार स्वेच्छा से बलि हो जाने के दृष्ठांत अपवाद स्वरूप 
ही हैं। 

आब दृब्वा ने (१८२०) लिखा है, “हिन्दुओं का विश्वास है कि गौमून्र के 
पान से हर प्रकार की अपवित्रता से छुटकारा मिल जाता है। मेंने कई वार देखा है 
कि श्रद्धालु हिन्दू गायों के पीछे-पीछे चरागाहों तक जाते हैं ओर ताँबे के पात्रों में गौ- 
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भारत में प्रति दिन के स्नान करने को हमेशा से बड़ा महत्व दिया जाता रहा 
है। स्वास्थ्य-रक्षा की दृष्टि से भी इस प्रथा का बड़ा महत्व है, क्योंकि उप्ण जलवायु 
में स्तान आवश्यक है। संभवतः इसीलिए इसे धारमिक रूप प्रदान किया गया, ताकि 
सफलतापूर्वक इस प्रथा का निर्वाह हो सके। स्नान के महत्व की दृष्टि से ही कई पवित्र 
जलाशयों का निर्माण किया गया और अनेक नदियों को धामिके दृष्टि से पवित्र घोषित 
किया गया। यह मात्रा गया कि इन जलाशयों और नदियों में स्नान से मनुष्य का तन 
और मन दोनों शुद्ध हो जाते हैं। युआन च्वांग ने लिखा है कि प्रतिदिन सवेरे छाखों 
व्यक्ति गंगा में स्तान करते हैं। उस समय से छेकर आज तक सूर्योदय से पूर्व लाखों 
व्यक्ति मंत्र जपते हुए और इलोकों का पाठ करते हुए पविन्न गंगा में स्वान करते 
हैं। गंगा के कारण ही काशी भारत की पविन्नतम नगरी वन गयी। देश्ष के प्रत्येक 
भाग से करोड़ों तर-तारी पापमुक्ति की आज्ञा से गंगा स्नान के लिए काशी की यात्रा 
करते हैं। यह एक विस्मयकारी तथ्य है कि हजारों वर्षों से छाखों व्यक्ति प्रतिवर्ष काशी 
भाते रहे हैं और गंगा के जल में उसी श्रद्धा और भक्ति के साथ स्नान करते रहे हैं तथा 
गंगा के तट पर बने घाट सदियों से मंत्रोच्चार से गुंजित होते रहे हैं। देवगण प्रसन्न 
हों या न हों, भारत में उनकी लोकप्रियता आज भी वैसी है जैसी कि पहले कभी थी, 
और देवगण भी भारत की दरिद्रता और असहायता को निविकार भाव से देखते आ 


रहे हैं। 


५. साधु-संत और नास्तिक 


. पवित्रता और सिद्धि की प्राप्ति के उपाय; संन्‍्यासी; संयस और तप; हिन्दु 
घ॒र्मं पर एक दृष्ठि। 


ऐसा प्रतीत होता है कि भारत में अन्यत्न की अपेक्षा साधु-संत्तों की संख्या अधिक 
है, और यही कारण है कि विदेशी यात्रियों को ऐसा रूगता है जैसे अन्य वस्तुओं की 
भाँति साधु-संत भी इस देश की नैसर्गिक उत्पत्ति हैं। हिन्दू धर्म में पवित्रता और सिद्धि 
की प्राप्ति के तीन मार्ग माने गये हैं---ज्ञानयोग, या ज्ञान और ध्यान का मार्ग; कर्म 
योग, या कर्म का मार्ग, और भक्ति योग, या प्रेम और भक्ति का मार्ग।। ब्लाह्मणों ने 
अपने चार आश्रमों के माध्यम से इन तीनों मार्गों को स्वीकृति] प्रदान की है। युवक 
ब्राह्मण ब्रह्मचारी के रूप में अपना जीवन आरम्म करता था और विवाह पूर्व की सच्चरि- 
अता और पवित्रता का पालन करता था, सत्यवादी और विद्या-व्यसनी रहता था और 
अपने गुरु की श्रद्धापूर्वक सेवा करता था। अठारह वर्ष की वय के बाद उसके लिए अवि- 
वाहित रहना उचित नहीं माना जाता था। विवाह के वाद वह गहस्थ हो जाता था 
और गृहस्थाश्रम में प्रवेश करता था। इस आश्रम में उसके लिए अपनी और अपने 
पूर्वजों की सेवा पूजा के लिए पुत्र प्राप्त करना आवश्यक था। तृतीय, अर्थात्‌ वान- 
प्रस्थाश्रम में वह अपनी पत्नी से अलग रहता था और मुक्ति के प्राप्ति के लिए वन 
में निवास करता था तथा संतान प्राप्ति के उद्देश्य को छोड़कर स्त्री प्रसंग से विलकुल 
विरत रहता था। अंत में जो सिद्धि की सर्वोच्य स्थिति प्राप्त करने का इच्छुक होता 
था वह घरवार त्यागकर संन्‍्यासी हो जाता था और संन्यासाश्रम में प्रवेश करता था। 


सत्र वटोरकर लाते हैं। वे कभी-कभी अपनी अंजलि सें ही गोमूत्र ले लेते हैं और उसे 
पी जाते हैं, तथा उसके बचे हुए अंश को अपने चेहरे और सिर पर लगा लेते हैं ।” 


१०८ | सभ्यता की कहादी 


संन्‍्यासाश्नम में वह हर प्रकार के सांसारिक वंधनों और सम्पत्ति जादि से दूर रहता था - 
तथा अपने उपयोग के लिए एक मृगचर्म के अलावा और कुछ भी साथ नहीं रखता 
था। संन्‍्यासी के लिए यह आवद्यक माना गया कि वह प्रतिदिन अपने शरीर पर भभूत 
लगाए और पंचामृत का सेवन करे तथा सिक्षा पर ही जीवन व्यतीत करे। ब्राह्मवादी 
आचारशास्त्र में संन्यासी के लिए कहा गया है कि उसे सभी मनुष्यों को समान मानना 
चाहिए। उसे किसी भी घटना से प्रभावित नहीं होना चाहिए। और उच् कांतियों 
और विप्छवों को भी उसे सम भाव से ही देखना चाहिए, जो साम्राज्यों को उलट 
देते हैं। उसके जीवन का एकमात्र उद्देय यह होना चाहिए कि वह उस ज्ञान और आध्या- 
त्मिकता की प्राप्ति करे, जो अन्त में उसे परबन्रह्म के साथ एकाकार कर सके, उस 
परत्रह्म के साथ जिससे कि हम अपनी वासनाओं और अपनी भौतिक उपलब्धियों के . 
कारण विछुड़ गए हैं।” 


इस धार्मिकता के बीच ही कभी-कभी एक संदेहवादी और नास्तिक स्वर भीं 
सुनाई दे जाता है, जो कि सामान्य हिन्दू विचारधारा की गंभीरता के विलकुल विपरीत 
होता है। इसमें संदेह नहीं कि जब भारत घनी था, तव नास्तिकों की संख्या भी अधिक 
थी, क्योंकि मनुष्य जब समृद्धि प्राप्त करता है तब अपने देवी-देवताओं में संदेह भी 
अधिक करता है, और विपन्नता में उनकी पूजा-आराघना में वृद्धि कर देता है। हम 
बुद्धकालीन चार्वाकों और अन्य नास्तिकों से परिचय प्राप्त कर चुके हैं। लगभग उसी 
काल का एक ग्रंथ है, जिसका नाम है 'श्वासम्वेद्योपनिषद्‌,” जिसमें धर्मशास्त्र को चार 
सृत्रों में प्रकट किया गया है: पहला यह कि अवतार नाम की कोई चीज नहीं है, 
न ईइवर है, न स्वर्ग है, न नरक है और न संसार है। दूसरा यह कि सारा परम्परागत 
धामिक साहित्य कुछ अहंवादी मूर्खों द्वारा रचा गया है। तीसरा यह कि सुजनकारी 
प्रकृति और ध्वंसकारी समय ही सव वस्तुओं के नियामक हैं, और ये मनुष्य को सुख 
या दुख प्रदान करते समय उसके गुण या अवगुण की कोई परवाह नहीं करते। और 
चौथा यह कि लोग लच्छेदार शब्दावलियों के चक्कर में पड़कर देवताओं, मंदिरों और 
पुरोहितों से चिपके रहते हैं, जब कि वास्तविकता यह है कि “विष्णु और इवान में 
कोई अन्तर नहीं हे।” बौद्ध धर्म संबंधी पाली साहित्य में हमें एक उल्लेखनीय ग्रंथ 
मिलता है, जो कि संभवतः ईसाई धर्म के छगसग ही प्रुराना है। इस ग्रंथ में ईसा पूर्व 
पहली शताब्दी के समृप्ति काल के उत्तर भारत के शासक यूनानी-वाक्तीरियाई राजा 
मिनान्दर द्वारा पूछे गये कुछ धामिक प्रश्नों के बौद्ध शिक्षक नागसेन द्वारा दिये गये 
उत्तर संकलित हैं। इस ग्रंथ को “राजा मिलिन्द के प्रश्न” के नाम से जाना जाता है। 
इसमें नागसेन कहता है कि धर्म को पीड़ित व्यक्तियों के लिए पलायन का मात्र एक 
साधन नहीं वना देना चाहिए, इसे स्वयं या ईश्वर की कल्पना के विना ज्ञान' और 
पवित्रता का एक आत्म त्याग और तपपूर्ण अन्वेषण बनना चाहिए, क्योंकि सत्य यह 
है कि इन वस्तुओं का अस्तित्व ही नहीं है। इसके विपरीत महाभारत में नास्तिकों 
और एंसे संशयवादियों की निन्‍दा की गयी है, जो आत्मा की वास्तविकता से इन्कार 
“करते हैं और अमरत्व को अस्वीकार करते हैं। उसमें कहा गया है कि ऐसे लोग पृथ्वी 
पर भटकते फिरते हैं।” ऐसे लोगों को जो दंड भोगना पड़ता है उसका उदाहरण देते 
हुए एक भेड़िये का दृष्टांत दिया गया है, जो कि अपने साथियों के सामने यह स्वीकार 


*दृव्वा ले लिखा है, “इन संन्यासियों सें से बहुतों को समझदार भारतीयों में 
से अधिकांश पाखंडी भानते हैं।” 


' देवताओं का देश / १०९, 


करता है कि “मैं अपने पूर्वेजन्म में बुद्धिवादी था. . . .वेदों का आलछोचक था . . . . 
ब्राह्मणों का विरोधी था . . . .नास्तिक था और किसी भी चीज में विश्वास नहीं करता 
था ।” 'भगवदुगीता' में भी ऐसे लोगों का उल्लेख किया गया है जो कि ईश्वर के अस्तित्व 
को अस्वीकार करते हैं और संसार को 'सुखमोग का एक स्थान मात्र मानते हैं।” 
स्वयं ब्राह्मणों में भी प्रायः नास्तिकों की कमी नहीं रही है, लेकिन वे आम जनता में 
प्रचलित धर्म का बहुत कम विरोध करते थे। भारत के कवि भी मुख्य रूप से आस्तिक 
और घामिक विचारों के हुए हैं, लेकिन उनमें से कुछ ने कबीर और बेमना की भाँति 
अत्यन्त उच्च और आडम्बरहीन धार्मिकता का ही समर्थन किया है। सन्नहवीं शताव्दी 
के दक्षिण मारतीय कवि वेमना ने साथु-संन्यासी, तीर्थयात्रा और जाति-पाँति की निन्‍्दा 
करते हुए लिखा है-- 

“कुत्ते की तरह एकान्त प्रिय अकेला जीवन ! वगुले जैसा ध्यान ! गदहें के 
रेंकने की तरह इलोक-पाठ ! मेंढ़क की तरह का स्तान ! . . . . अपने शरीर पर भमूत 
चुपड़ लेने भर से तुम दूसरों से अच्छे कैसे हो गये ? तुम्हें तो केवल ईदवर का ध्यान 
करना चाहिए, वैसे तो एक गदहा भी तुम्हारी तरह घूल में लोट सकता है।. . . . 
वेद तो गणिकाओं की तरह हैं, लोगों को धोखा देनेवाले और अथाह, जिनके ओर- 
छोर का पता छगाना मुश्किल होता है। परन्तु ईश्वर का गुद्य ज्ञान तो सच्चरित्र पत्नी 
की भाँति होता है।. . . -क्या केवल राख चुपड़ देने से शराव के प्याले की बदवू दूर 
हो सकती है? क्‍या गले में एक तागा डाल लेने भर से तुम द्विज हो सकते हो ? 
. - - आखिर हम सदा पंडित-पुरोहित की चापलूसी क्‍यों करते रहें? क्या उसका 
रक्‍्त-मांस हमारे ही जैसा नहीं होता ? और भरा वह! (ईश्वर) किस जाति का है 
जो कि पंडित-पुरोहित से भी बड़ा होता है? . .. .वह जो कि यह कहता है कि सैं 
कुछ भी नहीं जानता”, सबसे ज्यादा चालाक होता। है ।” 

यह ध्यान देने की वात है कि इस प्रकार की घोषणाएँ ऐसे समाज में विवा किसी 
खतरे के की जा सकती थीं, जिस पर पंडित-पुरोहित वर्ग का शासन था। विदेशियों 
द्वारा किये गये अत्याचारों को छोड़ कर (और वह भी शायद इसलिए कि विदेशी शासक 
स्थानीय धामिक विचारों के प्रति उदासीन-से थे ) भारत ने उस सामंतकालीन युरोप 
से कहीं ज्यादा विचारों की स्वतंत्रता का उपभोग किया है, जिससे इसकी सभ्यता मेल 
खाती है; और ब्राह्मणों ने अपने अधिकार का उपयोग भौचित्य और क्षमाशीलता के 
साथ किया । उन्होंने पुराणपंथी धर्म को सुरक्षित रखने के लिए गरीबों की अनुदारवादिता 
का सहारा लिया, और इसमें उन्हें निराश नहीं होना पड़ा। जब पराये ओर अनजान 
देवी-देवता खतरनाक ढंग से लोक प्रियता प्राप्त करने लगे तो उन्होंने उनको भी सहन 
किया, और फिर उनको भी हिन्दू श्रद्धा की गहरी गुफाओं में स्थान प्रदान कर दिया; 
एकाध देवी-देवता के बढ़ने या घट जाने से भारत पर कोई असर नहीं पड़ सकता था| 
इसलिए हिन्दू समाज के भीतर साम्प्रदायिक शत्रुता अपेक्षाकृत कम रही, हालाँकि हिन्दुओं 
और मुसलमानों के वीच इसकी अधिकता रही है; और भारत में आक्रामकों को छोड़- 
कर धर्म के लिए रक्तपात नहीं के वरावर हुआ है। इस्कछाम और ईसाइयत के साथ 
ही असहिष्णुता का प्रवेश हुआ; मुसलमान काफिरों' का खूब वहाकर वहिश्त खरीदना 
चाहते थे और पुर्तगालियों ने गोआ पर कव्जा करने के बाद भारत में गैर-ईसाइयों 
की जाँच-पड़ताऊू या 'इन्ववीजीशर्ना की शुरुआत की। 

यदि हम धारमिक विद्वासों और आस्वाओं की इस भीड़ में समान तत्वों की 
खोज करें तो हम विष्णु और शिव दोनों देवताओं की पूजा के सिलसिले में हिन्दुओं. 


११० / सभ्यता की कहानी 


की व्यावहारिक एकता में, वेदों, ब्राह्मणों और गाय की पूजा सम्बन्धी एकता में, तथा , 
महामारत' और “रामाय्णा को न केवल साहित्यिक महाकाव्य मात्र बल्कि समस्त 
हिन्दू जाति के द्वितीय महत्व के धर्म ग्रंथों के रूप में स्वीकार करने की एकमतता में 
ही इन तत्वों का दर्शन कर सकेंगे। यह एक महत्व की बात है कि आज भारत में 
जिन देवी-देवताओं की पूजा होती है और जिन रूढ़ि धामिक नियमों का पालन होता 
है, उनका वेदों से कोई सम्बन्ध नहीं है; एक तरह से हिन्दू धर्म आदिवासी द्राविड़ीय 
भारत की वैदिक युग के आरयों पर विजय का प्रतिनिधित्व करता है। इस आक्रमण 
के फलस्वरूप, भ्रष्टता और दारिद्रय के फलस्वरूप, भारत की देह और आत्मा को 
आघात पहुँचा है और उसने अपनी इस पराजय से बचने के प्रयास में काल्पनिकता 
रहस्य की आसानी से प्राप्त होनेवाली विजयों में शरण ली है। अपने गौरवपूर्ण तत्वों, 
के बावजूद, बौद्ध घर्मं, स्तोइकवाद या सुख-दुख-समतावाद की भाँति दर्शन का ही 
दास बना रहा, बावजूद इसके कि एक राजकुमार ने उसका समारंभ किया था। इसका 
अर्थ यह था कि हर प्रकार की इच्छा या संघर्ष का, यहाँ तक कि व्यवितिगत या राष्ट्रीय 
स्वाधीनता की इच्छा या उसके लिए होनेवाले संघर्ष का भी त्याग किया जाना चाहिए। 
उसका आदर्श था इच्छाहीन निष्क्रियता। स्पष्ट था कि मारत की थका देनेवाली उष्णता 
शैथिल्य को इस प्रकार युक्तियुकत सिद्ध करने के प्रयास में अपने आपको प्रकट कर 
रही थी। हिन्दू धर्म ने अपने आप को जाति-प्रथा के माध्यम से बाँधकर और एक पुरो- 
हित वर्ग की स्थायी दासता स्वीकार करके भारत का निर्वेल होते जाना जारी रखा। 
उसने नैतिकता हीन स्वरूपों में अपने देवी-देवताओं की कल्पना की और सदियों तक 
नर-बलि और सती-प्रथा जैसे उन क्र रीति-रिवाजों को बचाए रखा, जिन्हें कई देश 
बहुत पहले ही त्यागकर आगे बढ़ चुके थे। उसने जीवन को अनिवार्य रूप से पापपूर्ण 
माना और अपने अनुयायियों के उत्साह को भंग किया और उनके मन में निराशा का 

अन्धकार भर दिया। उसने पृथ्वी पर होनेवाली सारी विचित्रताओं को भ्रम और रहस्य 
का अर्थ प्रदान किया। इस प्रकार उसने स्वतंत्रता और दासत्ता में, अच्छे और बुरे में 
उद्भव और पराभव में अन्तर करने की योग्यता को नष्ट किया। एक हिन्दू विद्वान 
के मतानुसार हिन्दू धर्म अब अपने पतन के बाद केवल मूर्तिपुजा और परम्परागत 
कमंकांड तक ही सीमित रह गया है, जिसमें केवल वाह्य रूप को ही सव कुछ मान 
लिया गया है और आचन्तरिक तत्व को कोई महत्व नहीं दिया जाता।” पुरोहितों और 
पंडितों के मार के नीचे दवा हुआ और साधु-संतों से भरा हुआ भारत अपने पुनर्जागरण, 
अपने सुधार और अपने पुनरुत्थान की प्रतीक्षा कर रहा है। 


फिर भी हमें भारत के बारे में सोचते समय अपने ऐतिहासिक दृष्टिकोण को 
नहीं त्यागना चाहिए; हम भी कभी मध्य युग में थे, और विज्ञान के बजाय रहस्यवाद 
को, धनिकों के शासन के वजाय पुरोहितों के आधिपत्य को पसन्द किया करते थे-- 
और मौका मिलने पर फिर वही कर सकते हैं। हम इन रहस्यवादियों के साथ न्याय 
नहीं कर सकते, क्योंकि हम पश्चिमवालों के निर्णय आमतौर से शारीरिक अनुभवों और 
भौतिक परिणामों पर ही आधारित रहते हैं, जो किसी हिन्दू सन्त की दृष्टि में बिलकुल 
असंगत और सतही प्रतीत होते हैं। यदि शक्ति और सम्पदा, युद्ध और आक्रमण, केवल 
सतही भ्रम मात्र और एक प्रौढ़ मस्तिष्क के लिए बिलकुल निरथक हों तो ? यह काल्प- 
निक अणुओं और परमाणुओं का विज्ञान, ये शेक्सपीयरों को पैदा करने का दम भरने- 
वाली गैसें, और ये एक नये ईसा को तैयार करने का दावा करनेवाले रसायन केवल 
एक और आस्था, केवल एक और विश्वास को गढ़ने के प्रयास मात्र हों तो ? पूर्व, दासता- 
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और दरिद्रता से कुंठित होकर, उस समय विज्ञान और उद्योग की दिशा में बढ़ सकता 
है जब पश्चिम की संतानें, उन मशीनों से पीड़ित होकर जो उनको अशक्त बनाती हैं 
और उन विज्ञातों से पीड़ित होकर जो उन्हें भ्रम के घेरे से वाहर लाते हैं, अव्यवस्था 
उत्पन्न करनेवाली क्रांतियों या युद्धों के जरिये अपने नगरों को और अपनी मशीनों को 
नष्ट कर लें, और पराजित, क्लांत और क्षुधित होकर फिर से घरती की ओर उन्मुख 
हों तथा अपने लिए क्षुघा, करता, अन्याय और मृत्यु का सामना करने के लिए एक 
चयी आस्था को गढ़ने का प्रयास आरम्म करें। इतिहास के जैसा व्यंग्यकार दूसरा और 
कोई नहीं होता । 


अध्याय १९ 


बोद्धिक-जीवन 


१. हिन्दु-विज्ञान 


उसकी धामिक उत्पत्ति; ज्योतिविद; गणितज्ञता; अरबी' अंक; दबामरूव 
पद्धति; बीजगणित; रेखागणित; पदार्थ विज्ञान; रसायव-शास्त्र; शरीर-विज्ञान; 
वैदिक-ओऔषधि; वैद्य; शस्त्रचिकित्सक; शीतरा का टीका; सोहनिद्रा। 
क्कितान के क्षेत्र में भारत की देन अत्यन्त प्राचीन एवं नवीन दोनों ही हैं; एक 
लौकिक एवं स्वतंत्र शास्त्र के रूप में तो यह देन नवीन है लेकिन पुरोहितों 
की सहायक एवं अग्रधान विद्या के रूप में यह अत्यन्त पुरातन है । चूंकि धर्म हिन्दू 
जीवन का हृदय है, अतएवं पहले उन्हीं विज्ञानों की उन्नति हुई जिनकी धर्म को विशेष 
देन थी; ग्रहों की आराधना से ज्योतिष की उत्पत्ति हुई तथा त्योहारों और यज्ञ की 
तिथियों के पंचांग के निर्माण को लक्ष्य करके इन ग्रहों की चाल का निरीक्षण किया 
गया; प्रत्येक मंत्र को सही-सही पढ़ने एवं उच्चारण करने पर जो विशेष जोर दिया 
गया “यद्यपि वे एक अप्रचलित भाषा में थे--उससे “व्याकरण एवं 'शब्द-व्यूत्पत्ति 
शास्त्र' की वद्धि हुई। हमारे मध्य युग! के वैज्ञानिकों के समान भारतवर्प के वैज्ञा- 
निक भी--जिससे उसकी अच्छाई और बुराई दोनों हुई--उसके पुरोहित ही थे । 
खगोल-विद्या (280070779) की ज्योतिष-शास्त्र (४४:0[089) से आक- 
स्मिक उत्पत्ति हुई तथा ग्रीक-प्रभाव से उसने शने: शनेः फलित-ज्योतिष से अपने को 
मुक्त कर लिया | खगोर-शास्त्र के प्राचीनतम सिद्धान्त-प्रंथ ग्रीक विज्ञान पर आधा- 
रित थे और वराहमिहिर---जिसके संकलन का नाम (०गर्ण़8 $एशशा॥ 0₹ 
िद्लपा॥। 0४70/029) महत्त्वपूर्ण है--ने तो स्पष्ट रूप से ग्रीकों पर अपना 
आालम्वन स्वीकार किया है | आर्यमद्‌ट ने जो हिन्दू ज्योतिपाचार्यों एवं गणित्तन्ञों में 
सर्वश्रेप्ठ हैं पद्य में वृष्ब्वा४0० ८०१णथ्ॉा०75,  आंएट, एवं 5 के मूल्य जैसे 
काव्यात्मक विपयों का वर्णन -किया है; उन्होंने अहण (८८०४०), अपनकाल 
($075:06), विपुवीय (०प८४४०5) की व्याझया की, पृथ्वी की वर्तुलाकारता की 
तथा अपनी धुरी पर उसके दैनिक आवर्ततन की घोषणा की तथा रिनेसाँ-विज्ञान की 
साहसी पूर्वज्ञता के साथ उन्होंने लिखाः, “ग्रह-मण्डल स्थायी है तथा पृथ्वी के आवत्तंन 
से प्रतिदिवस ग्रहों और तारागणों का उदय और अस्त होता है ।” उनके सबसे प्रसिद्ध 
अनुयायी ब्रह्मगुप्त ने भारतवर्प के ज्योतिर्विज्ञन को ऋ्रमवद्ध किया लेकिन आर्यमट्ट 
के सिद्धान्त जिसके अनुसार पृथ्वी घूमती है का निराकरण करके उन्होंने उसके विकास 
में रुकावट पैदा की । इन व्यक्तियों तथा उनके अनयायियों ते बेबीछोन के आकाश- 
मण्डल के विभाजन की राशि-चक-सम्बन्धी नक्षत्न-मण्डरू के रूप में हिन्दुओं के प्रयोगार्थ 
व्यवस्था की; उन्होंने वारह महीने का वर्ष, तीस दिन का मास, तींस घड़ी का दिन 
निर्वारित करते हुए हर पाँचवें वर्ष एक मलठमास का प्रक्षेप कराकर वर्ष विभाजन की 
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सूची तैयार की; उन्होंने विलक्षण यथार्थता से चंद्रमा के व्यास, चंद्र और सूय॑ ग्रहण, 
श्रुवों के स्थान तथा बड़े बड़े नक्षत्रों के स्थान और गति का निर्वारण किया । अपने 
सिद्धान्त ग्रंथों में यह लिखते हुए कि पृथ्वी अपनी आकर्षण शक्ति से सभी वस्तुओं को 
अपनी ओर खींचती है' उन्होंने आकर्षण-शक्ति के सिद्धान्त की व्याख्या की (यद्यपि 
यह आकर्षण-शक्ति का नियम नहीं है) । 

इन पेंचीली गणना के लिए हिन्दुओं ने गणित की एक ऐसी पद्धति का विस्तार 
किया जो यूनानियों से हर प्रकार से--रेखागणित को छोड़ कर---उच्च थी। हमारी 
प्राच्य-सम्पत्ति के सबसे प्रमुख अंगों में हैं अरवी-अंक तथा दशमलव प्रणाली जो हमारे 
पास अरब वालों के द्वारा भारतवर्ष से आए | वे अंक जिन्हें ग़छती से हम अरवी-अंक 
कहते हैं उनके अरव-साहित्य में आने से एक हजार वर्ष पहले अशोक के शिलालेखों में 
(२५६ ई० पृ०) पाये जाते हैं। महान्‌ एवं उदार लैपलेस ने कहा है-- 

सभी संख्याओं को केवल दस चिह्नों (अंकों) से अभिव्यक्त करने की कौशलपूर्णे 
विधि हमें प्रदान करने का श्रेय भारतवर्ष को ही है जिसमें प्रत्येक चिह्न अपने स्थान 
के अनुसार मूल्य प्राप्त करता है तथा जिसका अपना निरपेक्ष-मूल्य भी है; यह एक 
गम्भीर एवं महत्त्वपूर्ण विचार है जो अब हमें इतना सरल प्रतीत होता है कि हम उसके 
वास्तविक गुण को भूल जाते हैं। लेकिन उसकी यह सरलता तथा आसानी जो इसके 
द्वारा गणना को प्राप्त होती है हमारी अंक-गणित को उपयोगी आविष्कारों में प्रथम 
स्थान देती है; इस प्राप्ति की महानता का मूल्यांकन हम तव और भी अधिक करेंगे 
जब हमें यह स्मरण हो कि यह आरकेमेडीज़ एवं अपोलोनियस, जो प्राचीनकाल के 
दो महान्‌ व्यक्ति थे, की अपूर्व वुद्धि का भी अतिक्रमण कर गई। 

दशमलव-पद्धति का ज्ञान आयंभट्ठ एवं ब्रह्मगुप्त को उसके अरब एवं सीरिया के 
लोगों की रचनाओं में स्थान प्राप्त करने के बहुत पहले से ही था; वौद्ध धर्म प्रचारकों 
केद्वारा चीन ने उसे अपनाया तथा यह प्रतीत होता है कि मुहम्मद इब्न मूसा अल्ख्वरजमी 
ने जो उस काल का सबसे महान्‌ गणितज्ञ था (८५० ई०) उसे वग़दाद में प्रचलित किया । 
एशिया अथवा यूरोप में” शून्य का सर्वप्रथम प्रयोग अरब की एक रचना जिसकी तिथि 
८७३ ई० है में मिलता है जो उसके प्रथम भारतीय रचना में प्रकट होने के तीन वर्ष पूर्व 
था; लेकित सर्व साधारण की अनुमति के अनुसार अरब के विद्वानों ने इसे (शून्य को) 
भी भारतवर्ष से ऋण रूप में अपनाया था और इस प्रकार अंकों में सबसे विनीत एवं 
मूल्यवान्‌ अंक भी मानवता को भारतवर्ष के सूक्ष्म उपहारों में से एक है । 

बवीज-गणित का विकास हिन्दुओं और यूनानियों ने स्वतंत्र रूप से (जैसा प्रतीत 
होता है) किया लेकिन हमारे द्वारा उसके अरबी नाम को अपनाणोी (अछू-जब्र) इस 
वात का द्योतक है कि परिचमी यूरोप में उसका प्रवेश अरब निवासियों द्वारा हुआ न कि 
यूनान से, अर्थात्‌ पश्चिमी यूरोप में उसका आगमन भारतवर्ष से हुआ। इस क्षेत्र में भी 
खगोल-शास्त्र के समान सर्वश्रेष्ठ हिन्दू नेता आरयभट्ट, ब्रह्मगुप्त एवं भास्कर थे। ऐसा 
प्रतीत होता है कि भास्कर ने (£200%/| आं2875) एवं बीजगणित के चिह्नों का आविष्कार 





“अमरीका की माया जाति ने इसकः प्रयोग ईसा की पहली शताब्दी सें किया। 
डा० ब्वीस्‍्टेड प्राचीन बेबीलोद के निवासियों को अंकों के स्थानगत सूल्य के ज्ञान के 
जत्मदाता ठहराते हैं । ($&पातं2ए एिडएाल्फ ए ताटाशपाल, पैेट्फ 
४०:४६) जुलाई १३, १९३५, (पृ० १५)। 
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किया था । इन व्यक्तियों वे क्षयराशि के विचार का निर्माण किया जिसके प्रभाव में वीज- 
गणित का अस्तित्व ही असम्मव था; उन्होंने ऋ्म-परिवर्तेत (?८7/प्रांआ/0॥): एवं 
एकीकरण (८07ऐ972 700 ) सम्बन्धी नियमों को निर्धारित किया, २का वर्गंमूछ 
निकाला और ईसा की आठवीं शताब्दी में दूसरे ऊंश के वर्गसमीकरण (पुप्40॥%70 
८तुए४४०७ 07976 5९८००४० 0८2%८९८) को हल किया जब कि यूरोप में उनका 
ज्ञान लगभग एक हज़ार वर्ष वाद आडढहर (30]2/) के समय तक भी किसी को 
नहीं था ।* उन्होंने अपने विज्ञान को पद्यात्मक रूप में व्यक्त किया तथा गणित-सम्बधी 
प्रदनों को एक ऐसी रोचकता प्रदान की जो भारतीय स्वर्ण-युग की विशेषता है। सरल 
हिन्दू बीजगणित के ये दो उदाहरण दिए जा सकते हैं 

मघुमविखयों के भरंड में से उसका पाँचवाँ भाग एक कदम्ब के पुष्प पर बैठ गया; 
३ भाग सिलिन्ध्र-पुष्प पर जा बैठा; इन दोनों संख्याओं के अन्तर को तीन गुनी संख्या 
उड़ कर एक कुंटज-पुष्प पर आरूढ़ हो गई । एक मधुमक्खी जो शेष रह गईं थी हवा 
में उड़ती रही । सुंदरी ! यह बतलाओ कि मधुमक्खियों की संख्या क्या थी ? 

टिक प्रिये ! आठ माणिक्य, दस हरित-मणि (पन्ना) तथा एक सौ मोतियों , 
को जो तुम्हारी कान की बाली में हैं मैंने तुम्हारे लिए उतने ही द्रव्यों में कप किया था 
और इन तीनों प्रकार के रत्नों के मूल्य का योग अर्थ-शत संख्या से तीन कम था । सुभगे ! 
मुझे इनमें से प्रत्येक का मूल्य वतकाओ । 

रेखागणित में हिन्दू उतने सफल नहीं थे । बलिवेदी के नापने और वनाने में ईसा 
के जन्म से कई शताव्दियों पहले ऋत्विजों ने पाइथागोरस प्रमोपाद्य की जिसके द्वारा 
एक समकोण त्रिमुज के कर्ण का वर्ग अन्य दो भुजाओं के वर्ग के बरावर होता है कल्पना 
थी । आयंभट्ट ने---कदाचित्‌ यूसानियों के प्रभाव से--त्रियुज, चतुर्भुज एवं बृत्त का 
क्षेत्रफल निकाला तथा (व्यास का वृत्त की परिधि से सम्बन्ध) का मूल्य ३. १४१६ 
पर निर्धारित किया जिसके समान सही संख्या का पता प्रवक के कारू १४२३-६१) 
तक यूरोप को नहीं था । भास्कर ने स्थूल रूप में (ठ66&#टाएांबं ८४८पाँप5) का 
प्रतिपादन किया, आयेभट्ट ने (87०5) की तालिका तैयार की तथा सूर्य- सिद्धान्त 
ने त्रिकोगमिति (॥५720707727ए) की एक ऐसी पद्धति प्रदान की जिससे अधिक 
उत्तम प्रणाली का ग्रीस के निवासियों को कुछ भी ज्ञान नहीं था । 

हिन्दू-विचार के दो मतों ने भौतिक-सिद्धान्तों का जो प्रतिपादन किया वह विद्येप 
रूप से यूनानियों के समान था। कणाद, जिन्होंने वेशेषिक-दर्शन की स्थापना की थी, 
के मतानुसार विश्व की रचना परमाणुओं के संयोग से होती है और ये परमाणु उतने ही 
प्रकार के होते हैं जितने कि विद्व में भूत हैं। जनों ने यह उपाख्यान करके कि समस्त 
परमाणु केवल एक ही प्रकार के होते हैं तथा इनसे विभिन्न कार्यकी उत्पत्ति उनके संयोग के 
भेद के कारण होती है अपने को डिमाक्रीटस के अधिक निकट बताया । कणाद का - विश्वास 
था कि आलोक और उप्णता एक ही पदार्थ के गुण हैं; उदयन ने यह सिखलाया कि सभी 
प्रकार की उप्णता का श्रोत सूर्य में है तथा वाचस्पति ने न्‍्यूटन के समान आलोक के विपय 
में यह प्रतिपादन किया कि उसका निर्माण उन छोटे-छोटे कणों से मिलकर होता है जिन्हें 
पदार्थ वाहर निकालते हैं तथा जिनका नेत्र से संयोग होता है। हिन्दुओं के संगीत-प्रंथों 


ग्रीस के डिपोफ॑न्ड्स (३६० ई०), जो हमारे ज्ञान में प्रथम थीज-गणितन्न हैँ, 
का कार आयंभट्ट से एक शताब्दी पुर्व था; लेकिन फैजोरी का ऐसा विश्वास है कि 
उसे इस ओर मार्मनिर्देश भारतवर्ष से ही मिला। 
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में* स्वर और उनके अंतर का विश्लेषण किया गया और उनकी गणित के आधार पर 
गणना की. गई। उन्होंने पाइथागोरस के नियम की भी व्याख्या की जिसके अनुसार 
स्व॒रों का स्पन्दन और तदनुसार उनका चढ़ाव वाद्य के तार के उस स्थान से जहाँ 
वह जुड़ा होता है तथा छेड़ने के स्थान के वीच की लम्बाई पर आधारित होकर उसके 
प्रतिकुल-क्रम से घटता-बढ़ता है । इस वात के कुछ प्रमाण मिलते हैं कि ईसा की पहली 
शताब्दि के हिन्दू जहाज़ी एक ऐसे कुतुबनुमा का प्रयोग करते थे जिसमें छोहे की मछली 
एक तेल के वर्तन में तैरती थी तथा जिसका मुँह सदेव उत्तर की ओर रहता था । 
रसायन-शास्त्र के विकास के दो उद्गम-स्थान हैं--ओऔषधि-शास्त्र एवं व्यवसाय । 
गढ़े-लोहे से सम्बन्धित प्राचीन भारत की रसायनिक-श्रेष्ठता तथा गुप्त-कालू की व्यव- 
सायिक-वृद्धि जब कि भारत-वर्ष साम्राज्यशाही रोम के द्वारा भी समस्त देशों में रसा- 
यतिक-व्यवसाय जैसे कि कपड़े की रंगाई, कच्चे चमड़े को पकाने की कला, सावुन, शीश्ा 
एवं सीमेंट बनाने की विधि में सबसे चतुर समझा जाता था के विषय में पहले ही कहा 
जा चुका है। ईसा पूर्व दूसरी शताव्दि में इतने काल पहले, नागार्जुन ने पारे पर एक 
सम्पूर्ण ग्रंथ की रचना की थी । ईसा की छठी शताब्दि के पूर्ण होते होते हिन्दू लोग व्या- 
पारिक, रसायन-शास्त्र में यूरोप से कहीं आगे थे । वे भस्म बनाने की क्रिया, अक़्ें 
निकालना, वाष्पीकरण करके पुनः ठोस बनाने की क्रिया, वाष्प तैयार करना, 
बिना उष्णता के आलोक की उत्पत्ति करना, चेतना-शक्ति का हरण करनेवाले चूर्ण तथा 
निद्राजनक चूर्ण का सम्मिश्रण करने की क्रिया तथा घातुसम्बन्धी लचण रसायन सम्मिश्रण 
एवं मिश्चित-धातु तैयार करने की विधि के पूर्ण ज्ञाता थे । लोहे को मृदु करने की क्रिया 
(६८४77८7॥8 ) प्राचीन भारत में इतनी पूर्णता को पहुँच चुकी थी जैसी की यूरोप 
को वर्तमान-युग तक में भी मालूम नहीं थी । कहा जाता है कि महाराज पोरस ने सिकन्दर 
को बहुमूल्य उपहार के रूप में सोना या चाँदी न देकर पंद्रह सेर इस्पात प्रदान किया था। 
हिन्दुओं के इस रसायन-विज्ञान एवं उद्योग का बहुत कुछ अंश मुसलमान लोग पश्चिमी 
एशिया एवं यूरोप में ले गए; उदाहरण के लिए दमास्कस के अस्तुरों के निर्माण का मंत्र 
अरबनिवासियों को फ़ारस के व्यक्तियों से मिछा जो इसे भारत से ले गए थे । 
शरीर-रचना-शास्त्र एवं शरीर-विज्ञान भी रसायन शास्त्र के कुछ अंगों के समान 
हिन्दू-औषधि-विज्ञान से उत्पन्न हुए थे। ईसा पूर्व छठी शताब्दी में हिन्दू वैद्यों ने अस्थि- 
वन्धक-तन्तु ([227767/5 ), सिर की हड्डी के जोड़, शरीर के कोशों के स्राव, शरीर 
तन्‍्तुओं के जाल, तन्तु-रेशों की खोली, चरबीदार एवं वाहक नलियों से सम्बन्धित तन्तुओं, 
इलेप्मायुक्त एवं शरीर के जोड़ों को तर रखनेवाले द्रव्य-पदार्थ से युकता भिल्लियों तथा 
अन्य और भी मांसपेशियों का जिनसे अधिक वतंमान काछीन कोई भी शव परीक्षक 
दिगदशेन कराने में असमर्थ है वर्णण किया है। ईसा के पूर्व-काल के भारतीय वैद्यों 
ने अरस्तू के सम्भ्रान्त विचार जिसमें हृदय को चेतना का आधार एवं साधन वतलाया 
गया था अपनाया तथा यह भी कल्पना की कि समस्त ज्ञान-तन्तु हृदय से नीचे उत्तरते 
हैं और पुनः उसके उध्व भाग में जाकर मिलते हैं। लेकिन उन्हें पाचन-क्रिया, उदरगत 
आम्ल-ख्राव, पेट के भोजन से परिवर्तित अम्ल के आँतों से उत्पन्न होनेवाले रस तथा इसकी 
रक्त में परिवर्तन की प्रक्रिया का विशेष ज्ञान था। लगभग २४०० वर्ष पूर्व वाय- 
समाम के ज्ञान को अपनाते हुए अत्रेय ने यह निर्धारित किया कि स्त्री और पुरुष का शुक्र 
उनके शरीर से स्वतंत्र होता है तथा उसमें उनका सम्पूर्ण शरीर सूक्ष्म रूप से अन्तर्निहित 
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रहता है। विवाह में पुरुषों की सन्‍्तानोत्यादक-शवित की परीक्षा को एक पूर्वाकांक्षित 
ज्ञान के रूप ग्रहण करने का आदेश था तथा मनु की संहिता में क्षयरोग, मिर्गी, कोढ़, दीर्घे- 
स्थायी अजीर्ण बवासीर, एवं वाचालता के रोगों से पीड़ित स्त्री अथवा पुरुष से विवाह 
करने के लिए साववान कर दिया गया था। ईसा पूर्व पाँचवीं शताब्दि के हिन्दू चिकि- 
त्सकों ने अपने इस सिद्धान्त के द्वारा कि स्त्रियों के मासिक-धर्म-वक्त के वारह दिलों में 
गर्भाधान असम्मव है एक धार्मिक रीति से सन्‍्तान-निरोध की विधि का निर्देश किया । 
उन्होंने श्रूण के विकास का विज्येप यथार्थता से वर्णन किया तथा यह भी दिखलाया कि 
अण का लिंग कुछ कारू तक अनिरिचित रहता है तथा कभी कभी उसके निश्चित होने में 
भोजन और ओषधियों का प्रमाव भी पड़ता है। 


हिन्दू औपधि-विज्ञान का प्रमाण अथर्ववेद से आरम्भ होता है; इसके जादू और 
मंत्रों के समूह के बीच रोगों तथा उनके लक्षणों की एक सूची संनिविष्ट है। ओऔषधि- 
विज्ञान का उत्थान जादू के सहायक रूप में हुआ। रोग का निदान करने वालों ने सांसारिक 
साधनों का ज्ञान प्राप्त किया और उन्हें अपने आध्यात्मिक प्रयोगों का सहायक बनाया; 
बाद में वे इन लौकिक साधनों पर शने: शने: अधिक विश्वास करने लगे तथा अपने जादू 
केाप्रभाव का एक मनोवैज्ञानिक सहायता के रूप में जैसा कि आजकल चिकित्सक अपने 
रोगियों की चारपाई के समीप बैठ कर करते हैं उपयोग करने लगे । अथवेवेद का अनुवर्ती 
यजुर्वेद है । भारत के इस सबसे प्राचीन औषधि-विज्ञान के सिद्धान्त के अनुसार शरीर 
की चार धातुओं (वात्त, जल, कफ़ एवं रक्त ) में दोप उत्पन्न होने से रोग की उत्पत्ति होती 
है तथा इनको निवृत्ति औपधि और मंत्रों द्वारा वबतलाई गयी है। यजुर्वेद में बतलाए 
गए रोगों के अनेक निदान तथा उनकी चिकित्सा आज भी भारतवर्प में इतनी सफलता 
से प्रचलित है कि वह कभी कभी पाइचात्य चिकित्सकों की ईर्पा का विपय हो जाती है । 
ऋग्वेद में एक हज़ार से अधिक औपधियों के नामों का वर्णन है तथा उसमें जरू को अधिक- 
तर रोगों की सर्वोत्तम औषधि सिद्ध करने का प्रयत्त किया गया है। वैदिक-काल में 
भी वैद्यों और शस्त्र-चिकित्सकों का मंत्र-क्रिया से उपचार करनेवाले व्यक्तियों से 'मेंद 
किया जाता था तथा वे उद्यानों से घिरे हुए मकानों में रहते थे जिनमें वे जड़ी-वूटियों का 
उत्पादन भी करते थे। 
हिन्दू चिकित्सा-शास्त्र में सुश्रुत, (ईसा पूर्व पाँचवीं शताब्दि) और चरक (ईसा 
की दूसरी शत्ताब्दि) के नाम महत्त्वपूर्ण हैं । सुश्रुत ने जो काशी विश्वविद्यालय के चिकि- 
त्सा-शास्त्र के प्राव्यापक थे निदान एवं चिकित्सा सम्बन्धी एक सिद्धान्त-प्रंथ की रचना 
की जिसके मूलतत्त्वों का ज्ञान उन्हें अपने आचार्य धन्वन्तरि से प्राप्त हुआ था । 
उनके ग्रंथ सें शस्त्र-चिकित्सा, प्रसव-सम्वन्धी ज्ञान, भोजन, स्तान, औपधि, शिशु को 
दुग्यपान कराने तथा उसे स्वस्थ रखने के विपय में विस्तृत व्याख्या है। चरक ने 
चिकित्सा-शास्त्र की एक संहिता तैयार की थी जो आज भी भारतवर्ष में प्रयोग की 
जाती हैं तथा अपने अनुयायियों को उनके व्यवसाय के विपय में पिक्रीटस से मिलते हुए 
विचारों का आदेश दिया था “अपनी आत्मा के लिए नहीं, छाम की लौकिक इच्छा की 
संतुप्टि के लिए भी नहीं, केवल पीड़ित मानवता के कल्याणार्थ तुम्हें अपने रोगियों की 
चिकित्सा करनी चाहिए और इस प्रकार तुम सबसे श्रेप्ठ होगे। इनसे कुछ ही कम 
महत्त्वपूर्ण हैं वागूनदट जिन्होंने गद्य और पद्य दोनों में एक चिकित्सा सम्बन्धी संकलन 
तैयार किया था और भवमिश्र जिनकी शरीर-रचना शास्त्र, शरीर-विज्ञान एवं 
चिकित्सा सम्बन्धी विस्तीर्ण ग्रंथ में हार्वी से लगमग एक सौ वर्ष पूर्व रक्‍त-संचार 
का उल्लेख मिलता हैं तथा जिसमें पारे को उस नवीन रोग जिसे पुतंगाली 
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यूरोप की बपौती के रूप में भारत छाए थे, अर्थात्‌ सुज़क की औषधि वतलाया 
गया था । 


सुश्रुत ते अनेक प्रकार की दशस्त्र-चिकित्सा--मोतियाविंद, आँत उतरना, मूत्रा« 
शय में पथरी पड़ना, स्वाभाविक रूप से प्रसव न होना आदि रोगों का चीड़-फाड़ द्वारा 
इलाज--तथा १२१ शस्त्र-चिकित्सा सम्बन्धी औजारों का जिनमें चीड़-फाड़ करने की 
छरी, घाव नापने का यंत्र, चिमटा, पेशाव कराने की सलाई तथा योनि एवं ग॒दा के अंदर 
के भाग को देखने के दर्पण आदि हैं उल्लेख किया है। ब्राह्मण धर्म में इसका निषेध 
होते हुए भी उन्होंने शव के चीड़-फाड़ को शस्त्र चिकित्सा के विद्यार्थियों के लिए अनि- 
चार्य बतलाया। वे प्रश्न चिकित्सक के थे जिन्होंने कटे हुए कान के क्षत भाग पर शरीर के 
दूसरे अंग से खाल निकारू कर लरगाया; उनके तथा उनके हिन्दू अनुयायियों द्वारा वर्तें- 
मान चिकित्सा शास्त्र में शस्त्र द्वारा कटी नाक को फिर से ठीक करने की क्रिया का अव- , 
तरण हुआ गैरीज़न का कथन है, प्राचीन काल के हिन्दू धमनियों को वाँधने की 
' क्रिया को छोड़कर अन्य लगभग सभी प्रकार के बड़े बड़े चीड़-फाड़ करते थे ।” शरीर 
के अंगों का विच्छेद किया जाता था, उदर-सम्बन्धी चीड़-फाड़ की जाती थी, टूटी हड्डियों 
को बेठाया जाता था तथा खूनी ववासीर और भगन्दर द्र के मसों को काट कर निकाला 
जाता था। सुश्रुत ने शस्त्र चिकित्सा की क्रिया की तैयारी के विषय में विस्तुत नियम 
बनाए; उनका यह भत कि ब्रण को सुगन्धि के द्वारा कीटाणुओं से शुद्ध करना चाहिए 
कीटाणुओं से शुद्ध करते हुए शस्त्र-चिकित्सा की प्रणाली के विज्ञान अत्यन्त प्राचीन प्रयासों 
में से एक है | ९ सुश्रुत और चरक दोनों ने पीड़ा के प्रति, प्रचेतना उत्पन्न करने के लिए 
आसवों के प्रयोग की चर्चा की हैं। ९२७ ई० में दो शस्त्र-चिकित्सकों ने एक हिन्दू राजा 
के सिर की हड्डी काट कर निकाली थी तथा उसे अंग-विच्छेद की इस प्रक्रिया के प्रति 
सम्मोहिनी नामक एक औपधि पिछा कर जचेत किया ।* 


११२० रोगों के जिनकी गणना सुश्रुत ने की है, निदान के लिए उन्होंने परीक्षा, 
ताड़ी-विज्ञान एवं ध्वन्ति-विज्ञान (शरीर के अंतर की स्थिति ध्वनि के द्वारा जानना ) का 
आदेश दिया । १३०० ई० की एक रचना में नाड़ी देखने का वर्णन है। मूत्र-परीक्षा 
के द्वारा रोग के निदान करने की विधि चिकित्सकों को विशेष रूप से इष्ट थी । तिव्वत 
के वच्यों की यह ख्याति थी कि वे रोगी की कोई अन्य परीक्षा किए विना केवल उसका 
मृत्र देखकर उसे रोग-म॒क्त करते थे। ट्ान-शॉँग के काल में हिन्दू चिकित्सा 
सात दिन के ज़्त से आरम्भ होती थी; व्रत की इस अवधि में रोगी अक्सर ठीक हो जाता 
था और यदि वह ठीक न हुआ तब औषधि का प्रयोग किया जाता था। तब भी औष- 
धियों का प्रयोग यथाशक्ति कम किया जाता था; भोजन स्तान, वस्ति (गुदा द्वारा तरल 
औषधि पेट में पहुँचाना) साँस खींचने की क्रिया, मृत्रद्वार की नली एवं योति के द्वारा 
औषधि पहुँचाने एवं जोंक से रक्त चुसवा कर रोग निवारण करने पर विश्येप विश्वास 
था। हिन्दू-वेद्य विष-नाशक औपधियों को तैयार करते में विशेष चतुर थे; आज भी 
वे साँप काटे हुए व्यक्ति का इलाज करने में यूरोप के चिकित्सकों से कहीं आगे हैँ। यदि 
हम घन्वन्तरि, जो सर्वप्राचीन हिन्दू चैद्यों में से एक हैं, की रचना जिसमें कहा है, गाय 
के थन के दाने के जल को एक नहतर लगानेवाली छुरी की तोक पर रख कर उसे 
देहुनी और कंधे के बीच हःथों में तव तक प्रवेश करो जब तक उस स्थान से रक्त न निकल्‍ू 


+ लंका में अस्पतालों का निर्माण लगभग ४२७ ई० पुृ० तथा उत्तरी भारत में 
लगभग २२६ ई० पू० में हुआ था। ; 
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जआवे; तब रक्त और शीतला के जल के मिश्रण से शीतला का ज्वर उत्पन्न हो जावेगा”, 
पर विचार करें तो हम देखेंगे कि शीतला के टीके का ज्ञान भारत में ५५० ई० में ही 
था जब कि इसका ज्ञान यूरोप को अट्ठारहवीं शताब्दि के पहले नहीं हुआ था। 
आधुनिक यूरोपीय चिकित्सकों का विश्वास है कि जाति-विभेद का आदेश इसलिए था 
कि ब्राह्मणों का यह विश्वास था कि कुछ ऐसे अतीन्द्रिय साधन होते हैं जिनसे रोगों 
का प्रचार होता है। आरोग्य सम्बन्धी अनेक नियमों में जिनका आदेश सुश्रुत और 
मन ने दिया था रोग-विषयक उस सिद्धान्त को आधुनिक-यूग के व्यक्ति जिन्हें जो प्राचीन 
वस्तुओं के लिए नया नाम पसन्द करते हैं, कोटाणु-सिद्धान्त (जर्मध्योरी) कहते हैं 
स्वीकार क्रिया गया है । चिकित्सा के रूप में मोहनिद्रा (8ए]000॥877) के प्रयोग 
का ऐसा प्रतीत होता है, आरम्भ हिन्दुओं से ही हुआ जो अपने रोगियों को मिस्र और 
ग्रीस वासियों के समान मन्दिरों में मोहनिद्रा की क्रिया के द्वारा रोग-मक्त कराने के लिए 
ले जाते थे। उन अंग्रेजों को जिन्होंवे मोहनिद्गा द्वारा चिकित्सा का प्रचार इंगलेंड में 
किया--न्रेड, एसडेल तथा इलियट्सन---उनके विचार तथा उनके कुछ अनुभव निस्सं- 
देह भारतवर्प के संसर्ग से प्राप्त हुए 


भारतीय चिकित्सा का साधारण दृश्य हमें वैदिक एवं बौद्ध काल के तीन विकास 
और तदुपरान्त शताव्दियों तक मन्द गति से होने वाली एक सावधान उन्नति के रूप में 
मिलता है। अन्नेय, धन्वन्तरि और सुश्रुत ग्रीस के कितने ऋणी थे अथवा इनका भ्रीस 
पर कितना ऋण था यह हमें अज्ञात हे । सिकन्दर के काल में गेरीज़न के कथनानुसार, 
हिन्दू वैद्यों एवं शस्त्र-चिकित्सकों की उनके उच्च ज्ञान एवं कौशल के कारण विद्येप 
एवं सुयोग्य ख्याति थी” तथा कुछ विद्वानों के मत से अरस्तू तक उनके ऋणी थे । 
ऐसी ही स्थिति फ़ारस और अरब की भी थी यह कहनो कठिन है कि भारतीय 
चिकित्सा पद्धति पर वग़दाद के हकीमों और उनके द्वारा पश्चिमी एशिया के वैदीलोत 
की चिकित्सा पद्धति की परम्परा का कितना प्रभाव है; एक ओर तो ऐसा प्रतीत 
होता है--कुछ औषधियों का, जैसे अफ़ीम और पारा, तथा निदान की कुछ विधियों 
का--जैसे नाड़ी देखना--प्रवेश भारतवर्ष में फ़ारस से हुआ था और दूसरी ओर हम 
फ़ारस और अरब के विद्वानों को ईसा की आठवीं सदी में लगभग एक हज़ार वर्ष 
प्राचीन चरक एवं सुश्षुत के ग्रंथों का अनुवाद करते हुए देखते हैं। महान्‌ खलीफ़ा 
हारून अछ-रहीद ने भारतीय चिकित्सा एवं विद्वता की उच्चता को स्वीकार किया 
तथा उन्हें बग़दाद में अस्पतालों और चिकित्सा-विद्यालयों की व्यवस्था करने के लिए 
विदेश से बुलाया । छार्ड ऐम्पटहिल का यह निष्कर्प है कि मध्यकालीन एवं आधुनिक 
यूरोप को चिकित्सा-प्रणाली साक्षात्‌ रूप से अरब की तथा पारम्पर्येण भारतवर्ष की 
ऋणोी है। कदाचित विज्ञानों में सर्वश्रेष्ठ, लेकिन सबसे अधिक अनिश्चित, इस विज्ञान 
की भी छगमग समान प्राचीनता है तथा इसका विकास सुमेरिया, मिश्र एवं भारत के 
तत्कालीन संसर्ग एवं पारस्परिक प्रभाव के कारण हुआ था। 


२. ब्राह्मण-दर्शन के छः सिद्धान्त 


भारतीय-दशंन की प्राचीनता; उसकी सुख्य कृति; उसके विद्वान; भेद-- 
आस्तिकता का विचार; हिन्दू-दर्शन की सान्यताएँ। 


चिकित्सा-झ्ास्त्र की अपेक्षा भारतवर्ष में दर्शान-झास्त्र की प्रधानता अधिक स्पप्ट 
है। यद्यपि उनकी उत्पत्ति का विपय भी आवरित है तथा उनसे सम्बन्धित प्रत्येक निष्कर्ष 
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एक प्रतिज्ञा मात्र है । कुछ उपनिषद तो किसी भी प्रकार के ग्रीक-दशन की अपेक्षा प्राचीन 
हैं तथा पाइथागोरस, पारमिनाइडिज़ एवं प्लेटो पर भारतीय तत्त्व मीमांसा का प्रमाव 
प्रतीत होता है। लेकिन थेलीज़, एनंक्ज़ीमैंडर एनेक्जीमनीज़, हेराक्लाइटस एनैग्जा 
गोरस तथा एम्पीडाक्लस्‌ के विचार न केवल हिन्दुओं के नास्तिक दर्शन से प्राचीन हैं 
वरन्‌ उनमें नास्तिकवाद एवं भौतिकवाद की एक छाप है जिससे यह अनुमान होता है 
कि उनकी उत्पत्ति का स्थान भारतवपं से अन्यत्र कहीं और है । विक्टर कोसिन का विश्वास 
है “कि हम यह समभने पर वाध्य होते हैं कि मनुष्य-जाति के इस हिडोले में सर्वोच्च- 
दर्शन की जन्म-ममि है।” यह अधिक सम्भव है कि कोई भी एक सभ्य जिसका 
कि हमें ज्ञान है स्वतः: सभ्यता के तत्त्वों में से किसी एक की भी जन्मदायिनी गत 
नहीं है । 
लेकिन अन्यत्त कहीं भी दर्शन की प्रवृत्ति इतनी प्रवछ नहीं थी जितनी कि भारतवर्ष 

में । हिन्दुओं के साथ दर्शन कोई आभूषण अथवा मनोरंजन का विपय नहीं है वरन यह 
तो उनके जीवन का अभ्यास है जिसमें उनकी प्रधान रुचि हैं। भारतवर्ष में ऋषियों का 
वही सम्मान होता है जो पाइचात्य देशों में घनवान्‌ एवं कर्मठ व्यक्तियों को दिया जाता 
है। भारत के अतिरिक्त कौन से ऐसे देश हैं जिन्होंने त्योहारों को मनाने के लिए पक्ष प्रति- 
पक्ष के दार्शनिक-विवाद की व्यवस्था करने की कल्पना की है ? उपनियदों में हम पढ़ते 
हैं कि विदेहराज (जनक) ने धार्मिक-भोज के अंग रूप में एक दिन याज्ञवल्क्य, असवरू 
आतंभग एवं गागि (जो भारत की अस्पसिया है) के दाशेनिक वाद-विवाद के लिए अलूग 
कर दिया था तथा इस विवाद के विजेता के लिए उन्होंने एक हजार गो तथा स्वर्ण के कई 
दुकड़ों को पुरस्कार रूप में देने का वादा किया था (जिसे उन्होंने विजेता को दिया था) 
भारतवपं में दर्शन के आचाये के लिए लिखने के वजाय व्याख्यान देने की एक सामान्य 
रीति थी; अपने प्रतिपक्षियों पर मुद्रण के सुरक्षित साधन के द्वारा आक्रमण 

करने के वजाय उससे यह आशा की जाती थी कि वह अपने विपक्षियों का एक सजीव 
प्रतियोगिता में सामता करेगा तथा अन्य दाशेनिक-शाखाओं (विद्यालयों) में जाकर 
विवाद में भाग लेगा तथा दशेन सम्बन्धी शंकाएँ उपस्थित करेगा । मुख्य दाशेनिकों ने 
जैसे शंकर, अपना अधिकांश समय ऐसी ही वौद्धिक-यात्राओं में व्यतीत किया । कभी- 
कभी राजा भी सविनय (जैसा कि एक राजा को एक दाशेनिक के समक्ष उचित है) 
यदि हम दाशैनिकों के वर्णन को प्रामाणिक मार्ने--इन शझ्ास्त्रार्थों में माग छेते थे । 
किसी मुख्य शास्त्रा्थ के विजेता को समाज का उतना ही बड़ा नायक माना जाता 
रा जितना कि रणक्षेत्र में रक्त प्रवाह करते हुए विजय प्राप्त करके लौटनेवाले एक 

नापति का । 


अट्ठारहवीं सदी के एक राजपूत-चित्र में हमें भारत की दर्शन-पाठशाला का एक 
समूना दिखलाई पड़ता है--गुरु पेड़ के नीचे एक चटाई पर आझरूढ़ हैं तथा उनके शिष्य 
उनके सम्मुख घास पर बैठे हैं। इस प्रकार के दृश्य सभी जगह देखने में आते थे 
क्योंकि भारतवषे में दर्शन के अध्यापक उतनी ही अधिक मात्रा में थे जितने कि वेबीलोन 
में व्यापारी । किसी एक देश में इतने प्रकार के दाशंनिक-सम्प्रदाय कभी नहीं थे । बुद्ध 
के एक संवाद से यह ज्ञात होता है कि उनके काल में दाशनिकों के मध्य आत्मा के वासठ 
स्पष्ट-सिद्धान्त प्रचलित थे । काउन्ट केसरलिग का कथन है, इस सर्वोच्च दाशनिक- 
देश में दार्शनिक एवं घार्मिक विचारों के लिए संस्कृत-शब्द, ग्रीक, लैटिन एवं जर्मन शब्दों 
को मिलाकर उनकी अपेक्षा कहीं अधिक हैं ।” 

चूँकि भारतीय-विचारों का प्रचार लिखित-परम्परा की अपेक्षा श्रुत-परम्परा के 
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आधार पर अधिक हुआ अतएव विभिन्न-सम्प्रदायों की दाशंनिक-सिद्धान्त की उपलब्धि 

का सवसे प्राचीन रूप हमें सूत्र रूप में मिलता है जो छोटे छोटे सृक्ष्म धागे हैं जिन्हें आचार्य 
अथवा शिष्य अपनी स्मृति की सहायता के लिए, न कि उन्हें अपने विचारों को व्यक्त 
करने के साधन रूप में, संक्षेप में तैयार कर लेते थे। ये उपलब्ध सूत्र विभिन्न कालों के 
हैं जिनमें से कुछ तो इतने प्राचीन हैं कि वे २०० सदी के हैं तथा कुछ इतने आधुनिक हैं 
कि वे १४०० ई० के हैं छेकिन ये सभी उन दाझहनिक-परम्पराओं से जिनका कि वे 
सार रूप में वर्णन करते हैं कहीं अधिक आधुनिक हैं क्योंकि दार्शनिक- 
सम्प्रदायों की उत्पत्ति वुद्ध की समकालीन है तथा इनमें से कुछ तो, उदाहरण 
के लिए सांख्य' कदाचित्‌ वुद्ध के जन्म से पहले ही भली भाँति प्रचलित हो 
चुके थे । 

” हिन्दुओं ने भारतीय-दर्शन के समस्त सम्प्रदायों का दो कोटि में विभाजन किया 
है। आस्तिक, जो मानते हैं, तथा नास्तिक जो निराकरण करते हैं ।* हम नास्तिक- 
सम्प्रदायों का जो मुख्यतः चार्वाक, बौद्ध एवं जैन हैं पहले ही अध्ययन कर चुके हैं। लेकिन 
यह आइचये है कि इन सम्प्रदायों को नास्तिक' इसलिए नहीं कहा जाता था कि वे ईश्वर 
के अस्तित्व में अविश्वास करते थे अथवा उसका निराकरण करते थे वर॒न इसलिए कि 
वे बेदों के प्राभाष्य के विपय में शंका उपस्थित करते थे अथवा उनके प्रामाण्य का निरा- 
करण करते थे। बहुत से आस्तिक-सम्प्रदाय भी ईदइ्वरास्तित्व के विपय में सशंक थे 
अथवा उसका निराकरण करते थे लेकिन फिर भी वे आस्तिक इसलिए कहलाते थे कि 

शास्त्रों के प्रामाण्य में तथा जाति की व्यवस्था में विश्वास करते थे; उन सम्प्रदायों, जो 
रझुढ़िवादी हिन्दू समाज के इन आधारभूत विचारों को मानते थे, की स्वतंत्र विचारधारा 
के विरुद्ध चाहे वह कितनी भी अनीश्वरवादी क्‍यों न हो किसी प्रकार का व्यवधान नहीं 
था । चूँकि शास्त्रों के अर्थ की व्याख्या में पर्याप्त स्वतंत्रता थी तथा चतुर तार्किक वेदों 
में किसी भी सिद्धान्त को जिसकी उन्हें इच्छा हो दिखला सकते थे वौद्धिक-सम्मान के 
लिए जाति की मान्यता ही एक व्यावहारिक आकांक्षा थी; चूँकि यह ही भारत की वास्त- 
विक शासन-विधि थी अतएव उसका निराकरण राजद्रोह के समान था और उसे 
स्वीकार करने से अनेक प्रकार के पापों पर आवरण पड़ जाता था। भारतवर्प के 
दाशनिक यूरोप के स्कालेस्टिक-दर्शनाचार्यों से कहीं अधिक स्वतंत्रता का उपभोग करते 
थे यद्यपि यह रिनेंसा के ज्ञानी पोपों के काल के ईसाई विचारकों से कदाचित कुछ 
कम था। 

आस्तिक-वर्शनों में से छः दर्शन इतने प्रमुख हो गए थे कि कुछ काल में प्रत्येक हिन्दू 
विचारक जो ब्राह्मणों के प्रामाण्य को स्वीकार करता था अपने को उनमें से किसी एक से 
सम्बन्धित करने लगा । इन सभी दह्यनों की कुछ ऐसी मान्यताएँ हैँ जो हिन्दू-सिद्धान्त की 
आधारशिला हैं जैसे कि, वेद अयौरुषेय है, गुरुकी संरक्षता में योगाभ्यास के द्वारा 
अध्यात्मज्ञान के प्रति अधिकार प्राप्त मुमुक्षु के साक्षात्कार एवं अनुभव को अपेक्षा 
तक तत्त्व एवं सत्य की प्राप्ति के मार्ग-निर्देशक के रूप में अप्रतिष्ठित है, ज्ञान एवं दर्शन 
का उद्देश्य विच्व पर अधिकार प्राप्त करने के वजाय उससे मोक्ष की प्राप्ति कराना है 
तथा विचार का लक्ष्य अतृप्त इच्छाजन्य दुःख से निष्कामत्व की प्राप्ति करा के मुक्ति 
दिलाना है । ये वे सिद्धान्त हैं जिनके शरण मनप्य महत्त्वाकांक्षा, संघर्ष, वैभव, उन्नति” 
एवं “सफलता” से थक कर आता है। 


ने अत्ति सतत यह हैं; नास्ति, यह नहीं है ॥ 


बौद्धिक-जीवन / १२१ ह 
१, न्याय-दर्शन 


हिन्दू -ठाकिक 


वर्ण्य-विपय के आधार पर भारतीय-विचार का सर्वप्रथम ब्राह्मण-दर्शन (क्योंकि 
उनका ऐतिहासिक-क्रम अनिद्िचत है तथा सभी आवश्यक वातों में वे समकालीन प्रतीत' 
होते हैं) उन तार्किक सिद्धान्तों का समुदाय है जो दो हज़ार वर्ष तक प्रचलित थे । 
न्याय का अर्थ है तक, वृद्धि को निष्कप तक ले जाने का एक साधन । उसके सवसे प्रसिद्ध 
ग्रंथ न्याय-सूत्र, जो कि अनिश्चित रूप से गौतम-विरचित माना जाता है, का काल 
विभिन्न रूप से ईसा पूर्व तीसरी शताव्दि तथा ईसा की पहली झतताव्दि के बीच बतलाया 
जाता है। सभी हिन्दू विचारकों के समान, गौत्तम निर्वाण अर्थात्‌ इच्छाओं के कष्ट से 
मोक्ष की प्राप्ति को अपने शास्त्र का उद्देश्य बतछाते हैं जिसकी प्राप्ति उनके अनुसार 
केवल शुद्ध एवं अवाधित विचार के द्वारा ही हो सकती है; लेकिन हमें यह आशंका 
है कि उनका साधारण उद्देश्य केवल भारत के शास्त्रार्थ में भाग लेनेवाले आकुल 
विद्वानों को मार्ग दिखलाना था । उन्होंने उनके लिए तक के सिद्धान्तों का निर्धारण 
किया, वादगत छल की व्याख्या की तथा मुख्य हेत्वाभासों की सूची तैयार की । एक 
दूसरे अरस्तू के समान इन्होंने तक के आकार की कल्पना हेतुमद्‌ अनुमान (+ए70- 
ए(87) में की तथा युक्ति की पहेली को हेतु* (४700]९ ६8/0) में अवगुंठित पाया; 
वेएक दूसरे जेम्स अथवा डीवी के समान ज्ञान और विचार को मनष्य की आवश्य- 
कता एवं इच्छा की पूर्ति के निमित्त साधन रूप में ग्रहण करते हैं तथा उनकी सत्यता 
को अर्थ प्राप्ति की सफलता पर आश्वित मानते हैं। वे एक वस्तुवादी हैं और उन्हें 
उस उच्च विचार से जिसके अनुसार द्रष्टा के अभाव में जगत्‌ का अस्तित्व ही नहीं रहता 
कोई तात्पय नहीं है । न्यायश्ञास्त्र में गौतम के पूर्व विद्वान स्पष्टतया नास्तिक थे और 
उनके अनुयायी ज्ञान मीमांसक (००४४८70]0878) हो गए | उनका मुख्य कार्य 
था भारत को विचार एवं अन्वेषण की एक तक विधि तथा दाशनिक शब्दों का एक प्रचुर 
कोप प्रदान करना ! 


२. वेशेषिक-दर्शन 


भारत में डिमाक्नीटस 


जिस प्रकार गौतम भारत के अरस्तू हैं उसी प्रकार कणाद उसके डिमाक्रीटस 
हैं। उनके नाम से, जिसका अर्थ है “कण-भक्षक” | ऐसा आभास होता है कि वे ऐतिहासिक 
कल्पना की एक पौराणिक रचना हो सकते हैं । वैशेषिक-दर्शन के प्रतिपादन कारू को 
पूर्ण यथार्थताि से निरिचत नहीं किया जा सका । हम छोगों को यह बतलाया 
जाता है कि यह दर्शन ३०० ई० पू० के पहले तथा ८०० ई० के बाद नहीं था । इसके 
नाम की व्युत्यत्ति विशेष से हुई है जिसका अर्थ है वस्तु का स्वाभाविक व्यक्तित्व; कणाद 





“न्याय के अनुमान में पाँच अवयव होते हैं: प्रतिज्ञा, हेतु, उदहरण, उपनयन 
एवं निगमन। उद्ाहरणार्थे (१) सुकरात सरणज्ञील है, (२) क्योंकि वह एक सनुष्य 
है; (३) सभी मनुष्य मरणशील हैं; (४) सुकरात एक मनुष्य है; (५) अतएद 
सुकरात मरणजझ्ञील है। 


१२२ / सभ्यता की कहानी 


के सिद्धान्त के अनुसार जगत्‌ अनेक-अनेक द्रव्यों से परिपूर्ण है छेकिन ये सभी 
किसी न॒ किसी रूप में परमाणुओं के संचय मात्र हैं तथा ये परमाणु सर्वंदा नित्य हैं । 
पूर्णछपेण डिमाक्रीट्स्‌ के समान कणाद की यह घोषणा है कि विश्व में “परमाणुओं और 
शून्य” के अतिरिक्त और कुछ नहीं है तथा परमाणुओं में क्रिया को उत्पत्ति किसी 
चेतन ईइवर की इच्छा पर आधारित न होकर एक अपौरुपेय शक्ति अथवा नियम-- 
अदुष्ट (जों दिखाई न पड़ता हो)--के हारा होती है। चूँकि एक मौलिक-सिद्धांतवादी 
की सनन्‍्तान के समान रूढ़िवादी कोई भी नहीं होता, अतएव वेशेपिक-दर्शन के परवर्ती 
व्याख्याकारों ने जो यह समभने में असमर्थ रहे कि एक अचेतन शक्ति विश्व को नियम 
एवं ऐक्य किस प्रकार प्रदान कर सकती है परमाणुओं के संसार के साथ-साथ सूक्ष्म परि- 
माणवाली आत्माओं के जगत्‌ की कल्पना की तथा इन दोनों प्रकार के जगत्‌ का एक 
चेतन परमात्मा के द्वारा नियंत्रण कराया । लाइव्नीज़ का पूर्व-निर्धारित-अनुरूपता 
(7?27९-८४४७/०॥४7८० 9४77079) का सिद्धान्त इतना प्राचीन है। 


३. सांख्य-दर्शन 


इसकी अत्यधिक प्रसिद्धि; तत््वमीम|सा; विकास; अनीद्वरदादिता; प्रत्यय- 
बाद; पुरुष; दारीर, समन एवं आत्मा; दशेन का लक्ष्य; सख्य का प्रभाव। 


एक हिन्दू इतिहासकार का कथन है कि, “यह भारत में उत्पन्न दाशेनिक-सिद्धान्तों 
में सबसे मुख्य है।” प्रोफ़ेसर गार्व ने जिन्होंने अपना अधिकांश जीवन सांख्य के अध्ययन 
में व्यतीत किया था इस विचार से ही संतोष किया “कि संसार के इतिहास में प्रथम बार 
कपिल के सिद्धान्त में मनुष्य की बुद्धि की पूर्ण निरपेक्षता, स्वतंत्रता तथा स्वशवित में पूर्ण 
विश्वास का प्रदर्शन हुआ ।” यह पड-दर्शनों में सवसे प्राचीन है और कदाचित्‌ सभी 
दाशनिक-सिद्धान्तों में प्राचीनता की दृष्टि से सर्वप्रथम है ।* कपिल के विपय में केवल 
हिन्दू परम्परा (जिसे ऐतिहासिक तारीखों के प्रति एक स्कूल के विद्यार्थी के समान घृणा 
है) जो उन्हें ईसा पूर्व छठी शताब्दि में सांख्य-दशेन की स्थापना करने वाला मानती है 
को छोड़ कर अन्य कुछ भी ज्ञात नहीं है । 


कपिल वस्तुवादी एवं बुद्धिवादी दोनों एक साथ हैं । वह अपने शास्त्र का आरम्भ 
करते हुए एक विकित्साशास्त्री के समान प्रथमसूत्र में यह निर्धारित करते हुए कहते 
हैं कि “दुःख की आत्यन्तिक-निवत्ति. . . . . . मन॒ष्य का चरम-लक्ष्य है।” इस दुःख 
की भौतिक-उपायों द्वारा निवृत्ति को अपूर्ण मानते हुए वे तिरस्कार करते हैं; इस 
विपय पर अन्य सभी मतों का एक ताकिक चमत्कार द्वारा निराकरण करते हैं और तदु- 
परान्‍्त एक के बाद दूसरे सूत्र में (जो इतने सूक्ष्म हैं कि उनका अर्थ समझना ही कठिन ठ्नि 
होता है) अपने दर्शन का निर्माण करते हैं । उनके दर्शन का नाम (चूंकि यही सांझ्य का 
कर्थ है) उनके पच्चीस तत्त्वों की गणना पर आधारित है जो उनके मतानुसार विश्व 





“इसका सबसे प्राचीन विद्यमान साहित्य, व्यास्याकार ईइवर कृष्ण की सांख्य- 
फ्रारिका है जो ईसा की पाँचवीं सदी की हे तथा स/रूप-सुत्र जो पहले कपिल से सम्बन्धित 
फिये जाते थे लेकिन वे पंद्रहवीं शताब्दी से प्राचीन नहीं है; इस दर्शन की उत्पत्ति बौद्ध 
घर्मं से पहले की है। बीद-प्रंथ तथा महाभारत बारम्वार इसका उल्लेख फरते हैं 
तथा विन्टरनिट्त्ञ पाइथागोरस्‌ में इसका प्रभाव देखते हैं। 


बौद्धिक-जंवन / १२३ 
को रचना करते हैं । वे इन तत्त्वों को एक पेंचीले सम्बन्ध पर आधारित करते हुए क्रम- 
बद्ध करते हैं जो सम्भवतः निम्नलिखित वर्गीकरण-प्रणाली से स्पष्ट हो सकता है 


(१) अ--ऋव्य (प्रकृति, उत्पत्ति करनेवाली), एक सामान्य भौतिक पदार्थ 
जो अपने गुणों के द्वारा निम्नलिखित की उत्पत्ति करती है 


(१.) ो१. वृद्धि--अत्यक्ष की शक्ति जो अपने को गुणों (विकास की 
शक्ति) के द्वारा उत्पन्न करती है 

(३) (4) पंच तन्मात्राएँ अथवा आच्तरिक जगत्‌ की ज्ञान-शक्तियाँ 

(४) १. चक्षु तन्मात्रा 

(५) २. अवण-तन्समात्रा 

(६) ३. श्राण-तन्मात्रा 

(७) ४. रसना तत्मात्रा एवं 

(८) ५. त्वकू-तन्मात्रा, (१) से (८) तक के तत्त्व (१०) से (२४) 


के तत्त्वों को उत्पन्न करने में सहायता देते हैं। 
(९) (7) मन संकल्प-विकल्प की शक्ति 
(॥0) पंच ज्ञानेन्द्रियाँ ( (४) से (८) तक के तत्त्वों से सम्बन्धित) 
(१०) १. चक्षुद्धिय 


२. श्रव्णन्द्रिय, 
३. प्राणेन्द्रिय, 
४. रसनेन्द्रिय, एवं 
५. त्वग्रेन्द्रिय; 
(९) पंचकर्मेंद्रिय 
(१५) १. वाक्‌ 
(१६) २. कर 
(१७) ३. पाद 
(१८) ४. वायु, तथा 
(१९) ५. उपस्थ, 
(ए) वहिजेंगत्‌ के पंचमूत 
(२०) १, आकाश, 


(२१) २. वायु, 

(२२) ३. अग्नि, 

(२३) ४. आप, 

(२४). ५. पृथ्वी 

(२५) व--प्रुरुष--एक सामान्य चेतन-पदार्थ जो स्वभाव से अकर्ता है लेकिन 
उसके सम्बन्ध से प्रकृति क्रियापरक होती है तथा उसकी विकास की शक्तियाँ अपने कर्मो 
में प्रेरित होती हैं। 

आरम्म में यह एक शुद्ध-मौतिकवादी सिद्धान्त प्रतीत होता है; मन एवं आत्मा-- 

जगत तथा शरीर और भौतिक पदार्थ सभी कुछ प्राकृतिक साधनों के विकास तथा 
भत्तों के (नीच से सर्वोच्च) निरन्तर विकास एवं विनाश और तदुपरान्त पुनः विकास 
के ऐक्य एवं अविच्छिन्न प्रवाह रूप मालूम पड़ते हैं। कपिल के विचार में > 
सिद्धान्त की पूर्वसुचना मिलती है: आत्मा की आवश्यकता से तन्मात्राओं 
श्रवण, क्राण, रसना एवं त्वक्‌ू) और तन्मात्राओं से इन्द्रियों की (चल्षु, 
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रसना एवं त्वचा) की उत्पत्ति होती है। किसी भी हिन्दू-दर्शन में चेतत और अचेतन, 
वनस्पति और पशु, पशु और मनुष्य-जगत में कोई मुख्य-मेद नहीं है और न 
इनके दाशनिक सिद्धान्तों में एक वस्तु की दूसरे से पूर्ण असम्बद्धता ही है; ये सब एक 
जीवन की जंजीर की भिन्न-भिन्न कड़ियाँ हैं । विकास और लय, जीवन, मरण और पुनः 
जीवन के चक्त की अनेक धुरी हैं। सर्ग अवतन की प्रक्रिया का निरचय पूर्णरूपेण प्रकृति 
के त्तीन सक्रिय गूणों अथवा शक्तियों के द्वारा होता है जो सत्त्व, रजस और तमस्‌ है। 
इन शक्तियों का विनाश के विरुद्ध विकास के प्रति कोई पक्षपात नहीं है। वे उस 
जादूगर के समान जो अपने अनन्त वस्तुओं को एक टोपी से निकाछता है, उन्हें पुनः 
उसमें रखता है तथा निकालने और रखने के इस प्रयोग को निरंतर किया करता है 
एक के वाद दूसरे तत्त्व का विकास करती हैं। जैसा कि हर्वटे स्पेन्‍्सर को कुछ काल 
घाद कहता था, विकास की प्रत्येक अवस्था अपने अन्तर में विनाश में लूय होने की 
प्रवृत्ति को जो उसकी निर्णीत प्रतिमूर्ति हैं तथा अपने अन्त को गर्भित रखती है। 


लेपलेस के समान कपिल ने सर्ग-प्रवर्तत की व्याख्या के लिए किसी ईइवर की 
कल्पना को आवश्यक नहीं समझा; देशों के सबसे धामिक एवं दार्शनिक इस देश में बिना 
ईदवर के धर्म और दर्शन की उपलब्धि कुछ अस्वामाविक नहीं है। सांख्य के कितने 
ग्रंथ स्पष्ट रूप से ईइवर की सत्ता का निराकरण करते हैं। सृष्टि-रचना ही अचित्य है 
क्योंकि "अभाव से किसी वस्तु की उत्पत्ति नहीं होती,” सृष्टि एवं सृष्टिकर्ता दोनों एक 
हैं। कपिल यह कह कर संतोष करते हैं (ठीक उसी प्रकार जैसे कि वे इसैन्व॒ल कार्ट 
हों) कि सृष्टि-कर्ता की सत्ता को मानुषिक वृद्धि द्वारा प्रमाणित करना असंभव है। 
ईव्वरास्तित्व के विपय में संशयात्मक इस दाशनिक का कथन है कि जिस किसी भी 
वस्तु का अस्तित्व होता है वह या तो वद्ध होती है या मुवतत और ईववर इन दो में 
से एक भी नहीं हो सकता। यदि ईइवर पूर्ण है तो उसे सूष्टि-रचना की कोई आवश्यकता 
नहीं है; यदि वह अपूर्ण है तो वह ईइवर नहीं है। यदि ईश्वर शिव है तथा देवी- 
शक्तिवान्‌ हैं तो वे कदाचित्‌ इस प्रकार के अपूर्ण दुःख से परिपूर्ण एवं मृत्यु के विषय 
में निश्चयात्मक-सृष्टि की रचना नहीं कर सकते । यह ज्ञान शिक्षात्रद है कि हिन्दू-विचारक 
कितनी मानसिक-शांति से इन प्रश्नों पर विचार करते थे जिसमें वे कभी भी हठ का 
अथवा परस्पर अपशब्दों का प्रयोग नहीं करते थे तथा ज्ञास्त्राथ को सदैव उस स्वर पर 
रखते थे जो हमारे काल के सबसे प्रौढ़ वैज्ञानिक के बाद-विवाद में प्राप्त होता है। 
कपिल अपनी रक्षा वेदों की प्रामाणिकता स्वीकार करते हुए करते हैं। वे केवल यही 
कहते हैं “वेद प्रामाणिक हैं क्योंकि उनके रचयिता तत्त्ववेत्ता थे ।” और तत्पश्चात्‌ 
वे अपने विषय-वर्णन में वेदों पर कुछ भी ध्यान दिये हुए विना आगे बढ़ते हैं । 

लेकिन वे भौतिक वादी नहीं हैं; इसके विपरीत वे अपनी परम्परा के अनुसार 
एक प्रत्ययवादी तथा अध्यात्मवादी हैं। वे वस्तुसत्ता की प्रत्ययों से उपपत्ति मानते हैं; 
हमारी इन्द्रियाँ तथा हमारे विचार ही जगत्‌ को उसकी सत्ता, उसका आकार तथा उसका 
अर्थे (जो कुछ भी वह हमारे लिए हो सकता है) प्रदान करते हैं। इन सबसे अनपेक्षित 
रूप में जगत्‌ का क्‍या स्वरूप होगा यह एक निरण्थक प्रशन है जिसका न तो कोई अर्थ 
है और न कभी इसका कोई उत्तर हो सकता है। पुनइच चौबीस तत्त्वों की गणना के 
उपरान्त जो इनके दर्शन में मौतिक विकास के अन्तर्गत है वे अपने प्रारम्मिक मौतिकवाद 
को पुरुष की अद्भुत एवं परमावश्यक सत्ता की कल्पना करके--जो अंतिम सत्ता है- 
उलट-पलठ कर देते हैं। यह अन्य तेइस तत्त्वों के समान प्रकृति से उत्पन्न नहीं होता; 
यह एक स्वतंत्र अध्यात्म तत्त्व है जो सर्वेव्यापी है, नित्य है तथा निष्क्रिय है छेकिन इसके 
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अभाव में किसी भी क्रिया का सम्पादन नहीं हो सकता क्योंकि पुरुष के सामीप्य के 
बिना न तो प्रकृति में विकास होता है और न गुणों में क्रिया ही उत्पन्न होती है, इस 
अध्यात्म-तत्त्व (पुरुष) से भौतिक तत्त्वों में स्वेत्र सनीवता आती है उनमें प्राण का 
संचार होता है तथा वे विकास की ओर प्रेरित होते हैं । यहाँ कपिछ अरस्तू के समान 
कहते हैं: पुरुष से सामीप्य के कारण उसका प्रकृति पर चुम्वक के समान एक गहरा 
प्रभाव पड़ता है अर्थात्‌ पुठ्ष का सामीप्य प्रकृति को सृप्टि-विकास की भिन्न-भिन्न 
अवस्थाओं की ओर प्रेरित करता है। इन दोनों के परस्पर आकर्षण से सृष्टि होती है; 
इसके अतिरिक्त अन्य किसी अर्थ में पुरुष का सृष्टि में कतेव्य अथवा सम्बन्ध नहीं है।” 


पुरुष इस अथे में अनेक हैं कि उनका प्रत्येक शरीर में अस्तित्व रहता है; छेकित 
सभी शरीरों में वे समान हैं तथा प्राणी के व्यक्तित्व में उनका कुछ भी हाथ नहीं रहता। 
व्यक्तित्व शरीरगत होता है; हम छोग जो कुछ भी हैं वह पुरुष के कारण नहीं वरन्‌ 
अपने शरीर एवं मन की उत्पत्ति, विकास एवं अनुभवों के कारण हैं। सांख्य में मन, 
शरीर का वैसे ही एक भाग है जैसे कि कोई दूसरा अंग उसका भाग हो। हमारे अंतर 
की असंग एवं निरंजन आत्मा स्वतंत्र है जव कि मन और दरीर दोनों प्रकृति के नियमों 
तथा उसके गुणों से बद्ध है; वास्तव में आत्मा न तो क्रियवानू और न प्रतिबद्ध है, 
ये दोनों तो मन और शरीर के घर्म हैं। आत्मा पर शरीर और व्यक्तित्व के क्षय और 
विनाश का कोई प्रभाव नहीं होता; वह तो जन्म और मृत्यु के प्रवाह से असम्बद्ध है। 
कपिरऊ कहते हैं, मन अनित्य है लेकिन पुरुष नहीं। केवल शरीर और भौतिक-पदार्थों 
से बद्ध जीवात्मा का ही प्रकृति के भिन्न-भिन्न रूपों के मिरन्तर परिवर्तन में जिससे 
वाह्म-जगत्‌ के इतिहास का निर्माण होता है जन्म, मृत्यु एवं पुनर्जन्म होता है। कपिल 
जो अन्य सभी वस्तुओं में शंका करने में समर्थ हैं पुनर्जन्‍्म के विषय में कभी भी शंका 
नहीं करते । 


अधिकतर हिन्दू-विचारकों के समान कपिल भी जीवन को उपादेय मानने में 
सशंक हैं (यदि वे उसे कभी भी उपादेय मानते हों) । सुख क्षणिक है तथा दुःख के 
दिन भी अल्प हैं; धन एक बढ़ी हुई तदी के समान है तथा जीवन टूटते हुए कमारे पर 
स्थित एक वृक्ष के समान है।” जीवात्मा एवं मत के भौतिक पदार्थों से सम्बद्ध होने 
के तथा विकास की अन्ध शक्तियों में फंसे होने के कारण दुःख की उपलब्धि होती 
है। इस दुःख से बचते का क्या उपाय है? हमारे दार्शनिक का उत्तर है: केवल दर्शन 
के द्वारा। केवल बुद्धि के आधार पर यह निरचय होता हैं कि यह सव कष्ट एवं दुःख, 
उद्यम-शील जीवात्माओं का यह भेद तथा उनकी उद्विग्नता सब माया है, श्रम है, जीवन 
एवं काल की एक सारहीन लीला है। दुःखात्मक जीवात्मा तथा निःसंग पुरुष, चलाय- 
मान तर तथा अपरिवर्ततीय आधार के बीच विवेक के अभाव (जो एक प्रकार की 
भूल है) से वन्धन की प्राप्ति होती है। इन दुःखों से मुक्त होने के लिए केवल यही 
आवश्यक है कि हमें यह ज्ञान हो जाय कि “हमारा स्वरूप जो वास्तव में पुरुष है पुण्य 
और पाप, सुख और दु:ख, जन्म और मृत्य्‌ से परे है।” हमारे ये कर्म तथा संघर्ष, हमारी 
ये सफलताएं तथा असफलताएँ हमें तभी तक कण्ट देती हैं जब तक हम यह समभने 





* क्षपिल के एक हिन्दू टीकाकार का कथन है, “प्रकृति का उसके सर्ग-प्रवर्तन में 
पुरुष के सम्मुख एक दृद्य उपस्थित करने के अतिरिक्त अन्य कोई उद्देश्य नहों है।” 
कदाचित्‌ जैसा कि नीट्शे ने संकेत किया है; संसार को देखने का सबसे वुद्धिसानी का 
ढंग है उसे एक कलात्मक एवं तादय-दृब्य के रूप सें देखना । 
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में असमर्थ हैं कि ये पुरुष से उत्पन्न नहीं होतीं तथा उनका पुरुष पर कोई प्रभाव नहीं 
है; एक ज्ञानी मनुष्य उनको अपने से वहि समभते हुए उसी प्रकार देखता है जिस 
प्रकार कि पक्षपात रहित व्यक्ति किसी खेल को देखता है। आत्मा को सभी वस्तुओं 
से अपनी स्वतंत्रता समझने दो और वह तत्काल मुक्त हो जावेगी; केवल ज्ञान की 
प्राप्ति द्वारा वह देश और काल, दुःख और पुनर्जन्म के कारागार से छुटकारा पा जावेगी। 
कपिल कहते हैं, 'पर्चीस तत्त्वों के ज्ञान के द्वारा मोक्ष प्राप्त मुक्त पुरुष को केवल 
यह ज्ञान होता है कि न मैं हूँ, न कुछ मेरा है और न मेरा अस्तित्व है।” अर्थात्‌ 
व्यक्तिगत भेद एक भ्रम है। संसार में जो कुछ भी सत्य है वह एक तो जड़ वस्तु और 
मन, शरीर और जीवात्मा रूप में सृष्टि एवं ऊूय होने वाली अनन्त प्रकृति है और 
दूसरी है कूटस्थ एवं अपरिवर्तेनशील पुरुष की नीरव अनन्तता। 

इस प्रकार के दर्शन से उस व्यक्ति को जो अपने को कष्टमय झरीर तथा दुःखद 
स्मृतियों से अछग करने में कठिनाई का अनुभव करता है किसी प्रकार का संतोष न 
होगा; लेकिन इस दर्शन ने चितनशील भारत की मानसिक स्थिति को भली भाँति 
अभिव्यक्त किया है। वेदान्त को छोड़कर अन्य किसी देन ने हिन्दू-बुद्धि पर इतना 
प्रभाव नहीं डाला। बुद्ध के अनीश्वरवाद, उनके निर्वाण के सिद्धान्त तथा उनके ज्ञान 
मीमांसागत प्रत्ययवाद में हम कपिल का प्रभाव देखते हैं। महाभारत, मनुस्मृति' पुराणों 
और तन्‍्त्रों में भी जिन्होंने प्रकृति और पुरुष का सृष्टि करने वाली स्त्री और पुरुष की 
कल्पना में रूपान्तर किया था कपिल का प्रभाव दिखलाई पड़ता है; इन सबसे अधिक 
यह प्रभाव योग-दर्शन में है जिसमें केवल सांख्य के प्रयोग का विस्तार किया गया है, जो 
सांख्य के सिद्धान्तों पर ही आधारित है तथा जो सांख्य की उक्तियों से परिपूर्ण है। 
चूंकि शंकर और उनके वेदान्त ने हिन्दू-बुद्धि को अपना रक्खा है अतएव आज कपिल 
के अनुयायी कम हैं लेकिन फिर भी प्राचीनों की उक्ति कभी-कभी भारत में अपना स्वर 
का देती है: “न तो सांख्य के समान कोई ज्ञान है और न योग के समान कोई 
दक्ति है।” 


४. योग-दर्शेन 


योगी; योग की प्राचीनता; उसका अर्थ; अप्दंग-योग; योग का 
उद्देश्य। योगी के चमत्कार; योग की तत्परता । 


शुची देशे प्रतिष्ठाय्य स्थिरमानसमात्मनः । 
नात्युच्छितं नातिनीच॑ चैलाजिनकुशोत्तरम्‌ ।। 
तत्रैकाग्नं मनः कृत्वा बतचित्तेन्द्रियक्रिय: | 
उपविश्यासने युज्ज्याद्योगमात्मविशुद्धये ॥ 
सम॑ कायशिरोग्रीवं धारयन्नचल स्थिर: । 
संप्रेक्ष नासिकाग्नं स्‍्व॑ दिशशचानवलोकयन्‌ ॥। 
प्रशान्तात्मा विगतमीत्रेह्मचारित्रते स्थितः । 
मन: संयम्य मच्चित्तो युक्त आसीत मत्परः ॥४ 


* पृष्ठ ५१२ पर उद्धृत इलोंकों से । 
*भगवद्गीता इलोक (६, ११ से १४)--मेरे' शब्द का प्रयोग कृष्ण के लिए 
हुआ है। 
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(शुद्धमूमि में कुशा मृगछाछा आदि से सुशोभित अपने आसन को न अति ऊँचा 
और न अति तवीचा स्थिर स्थापन करके उस आसन पर बैठकर तथा मन को एकाग्र कर 
के चित्त और इन्द्रियों की क्रियायों को वश में किया हुआ अन्तःकरण की जुद्धि के लिए . 
योग का अभ्यास करे। काया शिर और ग्रीवा को समान और अचल धारण किये हुए 
दृढ़ होकर अपने नासिका के अग्न भाग को देखकर अन्य दिशाओं को न देखता हुआ 
ब्रह्मचय के व्रत में स्थित रहता हुआ भय रहित तथा अच्छी प्रकार शान्त अंतःकरण 
जरा और सावधान होकर मन को वज्ग में करके मेरे में छगे हुए चित्तवाछा और मेरे 
परायण हुआ स्थित होवे।) 

नदी-तठ के धारों पर श्रद्धावान्‌ हिंदुओं, उदासीन मुसलमानों एवं आश्चर्य से देखते 
हुए पर्यटकों के वीच योगी-जन इधर-उधर बैठे दिखलाई पड़ते हैं जिनमें भारतीय दर्शन 
एवं धर्म को उनकी अंतिम एवं सबसे अनोखी अभिव्यक्ति मिलती है। इससे कम संख्या 
में वे हमें जंगलों में अथवा सड़कों के किनारे ध्यानावस्थित एवं निश्चल रूप में बैठे 
दिखलाई पड़ते हैं। इनमें से कुछ वृद्ध होते हैं कुछ युवक होते हैं, कुछ अपने कंधों पर 
कम्वल डाले रहते हैं, कुछ कौपीन धारण किये होते हैं तथा कुछ अपने बालों को जा 
बनाए तथा शरीर पर राख लपेटे केवल उसी का वस्त्र धारण किये हुए दिखलाई पड़ते 
हैं। वे बिना हिले-डुले पद्मासन लगाकर पृथ्वी पर बैठते हैं तथा अपनी नासिका को 
अथवा नाभि को देखते रहते हैं। उनमें से छुछ तो निरन्तर प्रति घड़ी प्रति दिन सूर्य 
की ओर एक टक लगाये देखा करते हैं और इस प्रकार अपने को शनै:-शने: अंधथा बनाते 
रहते हैं, कुछ मध्याह्न की गर्मी में अग्ति के चारों ओर बैठते हैं, कुछ जलते हुए कोयलों 
पर चलते हैं अथवा उन्हें अपने सर पर डालते हैं कुछ पेंतीस वर्ष तक लोहे के सलाखों 
पर नग्न लेटे रहते हैं, कुछ तीर्थस्थानों तक हजारों मील पृथ्वी पर लोटते हुए जाते 
हैं, कुछ अपने को पेड़ों में बाँघते हैं, अथवा अपने को कैटघरों में उस समय तक बंद 
रखते हैं जब तक उनकी मृत्यु न हो जाय, कुछ अपने को गर्दन तक ज़मीन में गाड़ 
कर वर्षों तक अथवा आजीवन उसी अवस्था में रहते हैं, कुछ अपने गालों को लोहे 
के तार से सिलकर जबड़ों को हिलने-डुलने में पूर्ण असमर्थ वना देते हैं और इस प्रकार 
वे अपने को केवल तरल पदार्थ पर जीवन निर्वाह करने का अभिशाप देते हैं, कुछ 
अपनी मुट्ठियों को उस समय तक कस कर बाँघे रहते हैं जब तक कि उनके नाखून 
हथेली के पृष्ठ भाग को पार न कर जाँय तथा कुछ अपने एक हाथ अथवा पैर को 
तब तक उठाये रहते हैं जव तक कि वह सूख न जाय अथवा निष्प्राण न हो जाय। इन 
योगियों में से अधिकतर तो केवल एक ही आसन पर अपनी प्रत्येक इंद्रिय को जान- 
बूक कर शक्तिहीन करते हुए केवल पत्तियाँ अथवा मूंगफली खाकर (जो लोग उन्हें 
छाकर दे देते हैं) प्रत्येक विचार को ज्ञान की प्राप्ति के लिए एकाग्र करते हुए वर्षों 
तक मौन बैठे रहते हैं । इनमें से बहुत से तो चमत्कारिक क्रियाओं का परिहार करते 
हैं तथा अपने घरों के शांत आश्रय में सत्य की खोज करते हैं । 

हमारे मध्य-काल में भी इस प्रकार के व्यक्ति थे लेकिन आज उन्हें खोजने के लिए 
हमें यूरोप और अमरीका के किसी कोने में देखना पड़ेगा। भारतवर्ष में वे लगभग २५०० 
वर्षों से है--कदाचित उस प्रागैतिहासिक काल से जब वे जंगली जातियों के शमन्‌ थे। 
सुखों का परित्याग करते हुए ध्यान की प्रथा का जिसे योग कहते हैं अस्तित्व वेदों के काल में 
था, उपनिषदों और महाभारत ने उसे अपनाया और बुद्ध के काल में भी उसका प्रचार था । 
सिकन्दर भी इन आसनज्ञाताओं के चुपचाप दुःख को सहन करने के सामर्थ्य से आकर्षित 
होकर उन्हें समझने के लिए रुक गया तथा उनमें से एक को अपने पास आते तथा अपने 
साथ रहने के लिए निमंत्रित किया । उस योगी ने डायोजिनिस के समान दृढ़ता से यह कह 
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जव आत्मा समस्त शारीरिक प्रभावों से मुक्त हो जाती है तब उसका ब्रह्म से - 
थोग नहीं होता वरन्‌ वह ब्रह्म ही हो जाती है; चूकि ब्रह्म वह प्रच्छन्न आध्यात्मिक आधार 
है वह अप्राकृतिक एवं अहंकारहीन आत्मा है जो समस्त ऐन्द्रिक-सम्वन्धों के योगिक- 
प्रयोगों द्वारा नष्ट होने पर अवशिष्ट रह जाती है | जिस सीमा तक आत्मा अपने को अपने 
भौतिक वातावरण एवं कारागार से मुक्त कर सकती है उस सीमा तक वह ब्रह्म हो जाती 
है तथा ब्रह्म के ज्ञान एवं शक्ति का प्रयोग कर सकती है। यहाँ पर धर्म का जादू का 
रूप पुनः प्रकट होता है जो धर्म के तत्त्व की अर्थात्‌ मनुष्य से श्रेष्ठ शक्तियों की आराघना 
की भर्त्नना करता है। 

उपनिषद-काल में योग शुद्ध रहस्यवाद था, ईश्वर से एकता प्राप्त करने का आत्मा 
का एक प्रयास था। हिन्दुओं को धर्म-कथाओं में कहा है कि प्राचीन काल में सप्तर्षियों 
ने तपस्या एवं ध्यान के द्वारा सब वस्तुओं का पूर्णज्ञान प्राप्त किया। भारत के बाद 
के इतिहास में योग” जादू से दूषित हो गया और उसमें ज्ञान की शांति की अपेक्षा चम- 
त्कारिक शक्तियों पर अधिक विचार किया जाने लगा । योगी का विश्वास है कि वह 
शरीर के किसी भी भाग को उस पर चिक्तएकाग्र करके चेतनाहीन कर सकता है तथा 
उस पर नियंत्रण कर सकता है। योगी अपनी इच्छा से अपने को अदृश्य कर सकता है, 
अपने शरीर की क्रियायों का निरोध कर सकता है, एक ही क्षण में पथ्वी के किसी भी 
भाग में जा सकता है, अपनी इच्छा के अनसार जीवित रह सकता है तथा मत, भविष्य 
एवं आकाश् के सुदूर तारों का ज्ञान प्राप्त कर सकता है। 


संशयात्मा को यह मानना चाहिए कि इन सव में कुछ भी असम्भव नहीं है । मूर्ख 
लोग कहीं अधिक उन प्रतिज्ञाओं की कल्पना कर सकते हैं जिनका दाशैनिक निराकरण 
करने में असमर्थ हों और कभी-कभी दाशेनिक भी उनके इस खेल में भाग लेते हैं । न्नत 
एवं आत्म-संयम से आनन्द और भ्रम की उत्पत्ति हो सकती है, चित्त-एकाग्रता से किसी 
एक स्थल पर अथवा सम्पूर्ण शरीर पर दु:ख की अनुपलरूव्धि हो सकती है और यह कहने 
की आवश्यकता नहीं कि शक्ति और योग्यता का कितना कोप एक अज्ञात चित्त में छिपा 
रहता है । योगियों में से बहुत से केवल भिखमंगे होते हैं जो अपनी तपस्या स्वर्ण की आकांक्षा 
(जो पाइ्चात्य देशों का लक्षण माना जाता है) में अथवा आत्म-प्रशंसा एवं अपने प्रति 
दूसरों का ध्यान आक्ृृष्ट करने की साधारण मनुप्योचित तृष्णा के कारण करते हैं ॥* 
त्याग और विषय-सुख में परस्पर सम्बद्ध हैं अथवा, उत्तम रूप से वह उसे मियंत्रित करने 
का एक प्रयास है लेकिन यह प्रयास अन्ततोगत्वा अतृप्त-काम के एक विक्ृत-रूप में 
अभिव्यक्त होता है जिससे साधक कष्ट में एक प्रकार के काम-वासनाजन्य सुख का अनु- 
भव करने रूगता है । ब्राह्मणों ने बुद्धिमानी के साथ इन यौगिक-क्रियायों का परित्याग 
किया और अपने अनुयायियों को जीवन के स्वाभाविक कतंव्यों का पूर्ण चेतना से पालन 
करते हुए आत्मशुद्धि की सम्प्राप्ति करने का आदेश दिया । 
सहसा वह शांति जिसे कि हम सदेव खोज रहे थे तथा जो हमसे हमारी इच्छाओं 
के पुर्वे मार्ग से सदैव भागती थी हमारे समक्ष स्वतः: आ जाती है और तबसे वह निरंतर 
हमारे साथ रहती है। 


+* स्पष्टवादी डुब्वायस उनका “ऊवारों की एक जाति” कहकर वणन करता 
है। फक्ीर' इच्द जो प्रायः योगियों के लिए प्रयुवत्र होता है, बाव्द अरबी का है 
जिसका आरम्भ सें ऊर्थ “ग़रोब” था। 
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५. पूर्व सीमांसा-दर्शन 


थोग' से पूर्वे-मीमांसा' की ओर की प्रगति ब्राह्मण पड़-दशनों में से सर्द प्रस्यात 
सिद्धान्त से सबसे कम आवश्यंक-सिद्धान्त की ओर जाना है । जिस प्रकार योग दर्शन 
की अपेक्षा जादू और रहस्यवाद है उसी प्रकार यह सिद्धान्त दर्शन को अपेक्षाकृत धर्म 
अधिक है; यह एक प्रकार से दाशनिकों के अपवित्र सिद्धान्तों के विरुद्ध रूढ़िवादियों की 
प्रतिक्रिया है। इसके रचयिता जैमिनि ने कपिर और कणाद द्वारा वेद की प्रामाण्यता 
स्वीकार किए जाने पर भी तदर्थ को अस्वीकार करने की प्रवृत्ति के विरुद्ध व्या- 
ख्यान किया । जैमिनि ने कहा कि मनृप्य की वृद्धि दर्शन और धर्म के प्रश्नों को हल करने' 
के लिए एक अत्यन्त दुर्वंल साधन है । बुद्धि एक चंचल व्यक्ति के समान किसी भी इच्छा 
की सेवा कर सकती है; उससे हमें विज्ञान अथवा सत्य' की प्राप्ति नहीं होती वरन हमें 
हमारे विपय-सुख एवं अभिमान के वृद्धि द्वारा परिष्कृत रूप की ही प्राप्ति होती है । 
ज्ञान एवं शांत का मार्ग तर्क की निरर्थक मूलभुलेया में नहीं वरन परम्परा की विनीत 
स्वीकृति एवं शास्त्र-विहित कर्मेकाण्ड के विनम्र एवं श्रद्धापूतक आचरण में है। इसके 
लिए भी यहाँ कुछ कहने योग्य है। 


६. वेदान्त-द्शन 


उत्पत्ति; शंकर; तके; ज्ञानमीमांसा; साया”; सनोविज्ञान; धर्म; ईदइवर- 
आचार; इस दर्शन की आपत्तियाँ; शंकर की मृत्यु ॥ 


आरम्भ में वेदान्त का अर्थ वेदों का अन्त' अर्थात्‌ उपनिषद्‌ था। भारत में आज 
इसका प्रयोग उस दाशेनिक सिद्धान्त के लिए किया जाता है जिसमें उपनिपदों के सारा 
भूत सिद्धान्त कि आत्मा और ब्रह्म एक हैं--वह स्वर जो समस्त भारतीय विचारधारा 
में चहुँ ओर गूजा करता है--को तके के द्वारा एक आकार एवं आधार प्रदान करने का 
प्रयत्न किया गया है । हिन्दू-दाशनिक सिद्धान्तों के इस सर्वमान्य सिद्धान्त का सबसे प्राचीन 
रूप बादरायण ((:9.2०० 3. ८.) के ब्रह्म-सूत्र में है; इसमें ५५५ सूत्र हैं जिनके प्रथम 
सूत्र “अथातो ब्रह्म जिज्ञासा” में अन्य सूत्रों के उद्देदय की घोषणा की गई है। रूगमग 
एक हज़ार वर्ष बाद गौड़पाद ने इन सूत्रों पर कारिकाओं की रचना की और इस दर्शन 
गोपनीय सिद्धान्तों की गोविन्द को शिक्षा दी । गोविद ने इस शिक्षा का दान शंकर 
को दिया और उसने वेदान्त पर सुविख्यात माप्यों की रचना की तथा अपने को भारतीय 
दार्शनिकों में सर्वश्रेष्ठ प्रमाणित किया। 
अपने ३२ वर्ष के छोटे से जीवन में शंकर ने ज्ञानी और सन्त, ज्ञान और दया की 
एकता की सम्प्राप्ति की जो भारत में उत्पन्न सर्वोच्च व्यक्ति का लक्षण है। मलरावार 
के अध्ययनशील नम्बूदरी ब्राह्मण-कुल में उत्पन्न होकर उन्होंने संसार के वैपयिक-सुखों 
का परित्याग किया तथा हिन्दू-देवताओं की निरभिमान आराबना करते हुए और फिर 
भी सर्वव्यापी ब्रह्म की रहस्यमयी अनुमूति में तन्‍्मय होकर युवावस्था में ही संन्यास ग्रहण 
किया । उनको यह प्रतीत हुआ कि सर्वोच्च धर्म एवं सबसे गहन दर्शन उपनिपदों का 
ही है। वे साधारण-व्यक्तियों के वहुदेववाद को क्षमा कर सकते लेकिन सांख्य के निरी- 
इवरबाद एवं बुद्ध के अज्षेयवाद (2970957:67)) को वे क्षमा न कर सक्के । उत्तरी- 
भारत में दक्षिण-मारत के प्रतिनिधि-रूप में आकर उन्होंने काशी के प्राचीन विदव- 
विद्यालय में ऐसी ख्याति प्राप्त की कि उसने उन्हें अपनी सर्वोच्च उपाधियों से आमूषित 
किया तथा उन्हें, उनके शिप्यों की एक मण्डली के साथ मारत के सभी ज्ञास्त्रार्थ-मण्डपों 
में ब्राह्मण-धर्मं की विजय-पताका फहराने के लिए भेजा। बनारस में शायद उन्होंने 


१३२ / सभ्यता की कहानी 


अपने भगवद्गीता माष्य एवं उपनिषद्-भाष्यों की रचना की जिसमें उन्होंने एक धार्मिक 
उत्साह एवं बौद्धिक विलक्षणता से भारत के वास्तिकों पर प्रहार किया और ब्राह्मण- 
धर्म को वौद्धिक-नेतृत्व का वह पद प्रदान किया जहाँ से वुद्ध और कपिल ने उसे पदच्युत 
कर दिया था। 


इन भाष्यों में तत्त्व-ज्ञान सम्बन्धी प्रमंजन का वेग है तथा ग्रंथ-व्याख्यान रूपी 
मरुभूमि का आधिक्य है लेकिन यह सब उस व्यक्ति में जो तीस वर्ष की अवस्था में 
एक साथ भारत का कांट और ऐक्वाइनस का क्षम्य माना जा सकता है। ऐक्वाइनस 
के समान शंकर अपने देश के शास्त्रों को ईश्वरीय अभिव्यक्ति मानते हुए पूर्ण प्रमाण 
रूप मानते हैं और तदुपरान्त इन ज्ञास्त्रों की शिक्षाओं का अनुभव और बुद्धि में प्रमाण 
खोजने के लिए एकदम दौड़ पड़ते हैं। ऐक्वाइनस के प्रतिकूल वे यह विश्वास नहीं 
करते कि बुद्धि इस काये के लिए पर्याप्त है; इसके विपरीत उन्हें यह आइरचर्य है कि 
क्या हमने बुद्धि की शवित और कार्य उसकी शुद्धता और प्रामाणिकता की अतिशयोंक्ति 
नहीं की ? जैमिनी का कथन सत्य था। वृद्धि तो एक वकील के समान है; वह जो 
कुछ भी हम चाहेंगे उसे प्रमाणित कर देगी; प्रत्येक तक॑ के लिए वह उसी के वरावर 
एक विरोबी तक उपस्थित कर सकती है और इन सव का परिणाम है कि संशयवाद 
जो चरित्र की शक्ति को हीन करता है तथा जीवन के मूल्यवान्‌ गुणों को नष्ट करता 
है। शंकर का कथन है कि हमें तक की आवश्यकता नहीं है वरन्‌ अनुभूति अर्थात्‌ उस 
शविति की आवश्यकता है जिससे आवश्यक का अनावश्यक से, नित्य का अनित्य से, 
अवयवी का अवयव से ज्ञान हो सके; यह दर्शन की प्रथम आवश्यकता है। इसकी दूसरी 
आवश्यकता है किसी भी वस्तु का निरीक्षण एवं परीक्षण तथा ज्ञान की प्राप्ति के लिए 
विचार करना न कि आविष्कार, धन एवं शक्ति की लछाऊहूसा से । तीसरे, दार्शनिक 
को आत्मसंयम, धैये एवं शान्ति की प्राप्ति करनी चाहिए; उसे भौतिक आकर्षण एवं 
सांसारिक वस्तुओं के प्रति चितारहित होकर जीवन-निर्वाह करना सीखना चाहिए। 
अंतिम आवश्यकता यह है कि दाशंनिक की अंतरात्मा में मोक्ष की, अविद्या से छुटकारा 
पाने की, जीवात्मा के भेद की, चेतना के अंत की, पूर्णज्ञाच एवं अनन्त ऐक्य रूपी ब्रह्म 
में आनंदात्मक-लय की इच्छा हो एक शब्द में, मुमुक्षु को वुद्धि के तके की उतनी 
आवद्यकता नहीं है जितती कि आत्मा की शुद्धि एवं संयम की । कदाचितू, सभी गहन- 
शिक्षाओं का यही रहस्य है। 


शंकर अपने दर्शन की निष्पत्ति एक ऐसे सूक्ष्म एवं गहन उद्गार से करते हैं जिसका 
आभास रूगमग आगामी एक हज़ार वर्ष---जब कि इमैन्वल कांटे ने अपने 'क्रिटिक आफ़ 
प्योर रीजन की' रचना की थी--के पहले कभी नहीं हुआ। वे पूछते हैं: ज्ञान की उप- 
लरूब्बि किस प्रकार होती है? यह स्पष्ट है कि हमारे सभी ज्ञान इन्द्रियों द्वारा प्राप्त 
होते हैं तथा वे वाह्य-सत्ता की अभिव्यक्ति नहीं करते चरन उस ज्ञान में प्रति- 
फछित सत्ता की अभिव्यक्ति करते हैं। अत्तएवं इच्द्रियों से हम सत्य का ज्ञान कमी भी 
प्राप्त नहीं कर सकते। हम उसे केवल देश, काल एवं निमित्त के उस वस्त्र से ढँका 
हुआ पाते हैं जो हमारी इन्द्रियों एवं बुद्धि से बुने हुए मकड़ी के जाले के समान है। 
यह जाछा जैसे कि उस प्रवहमान, आमक सत्य को ग्रहण करने या बांवे रखने के लिये 
बुना यया है, जिसके अस्तित्व की कल्पना तो हम कर सकते हैं लेकिन जिसके गुणों 
का पदार्थ-विषययक-वर्णन हम नहीं कर सकते । हमारी प्रत्यक्ष की प्रणाली सदैव 
उसके विपय से इस प्रकार परस्पर सम्बन्धित रहती है कि उसको विलूग करना 
कठिन है। 


.बौद्धिक-जीवन / १३३ 


लेकिन यह उस अहंवादी के समान जो यह सोचता है कि वह सोकर संसार 
का नाश कर सकता है, खोंखला प्रत्ययवाद नहीं है। जगत्‌ की सत्ता है, लेकिन वह 
साया है--जो भ्रम नहीं है वरन्‌ प्रपंच अर्थात्‌ वुद्धिननित कल्पना है। हमारी वस्तुओं 
को देश-काल के आच्छादन के अतिरिक्‍त प्रत्यक्ष करने की अयोग्यता तथा उन्हें कारण 
एवं परिवर्तत से असम्बद्ध रूप में ग्रहण करने की अयोग्यता हमारी एक स्वाभाविक 
अस्वतंत्रता है, अविद्या है, जो हममें प्रत्यक्ष की प्रत्येक वृत्ति से सम्बन्धित है तथा जिसका 
हमारा यह शरीर उत्तराधिकारी है। साया और अविया उस महान्‌ कल्पना के आध्या- 
त्मिक एवं वाह्म-विषयक रूप हैं जिसके द्वारा वुद्धि यह सोचती है कि उसे वस्तु सत्ता 
का ज्ञान होता है; माया और अविद्या के द्वारा अपने जन्मजात अज्ञान के द्वारा हम 
अनेक प्रकार के विपयों को तथा परिवतेन के प्रवाह को देखते हैं । वास्तव में केवछ 
एक ही सत्ता का अस्तित्व है और परिवर्तन रूप के बाहरी प्रकारान्तर का नाममात्र 
हैं। माया अथवा परिवतेन और वस्तुओं के आवरण के पृष्ठ में ब्रह्म की वह सर्वव्यापी 
सत्ता है जिसकी उपलब्धि प्रत्यय अथवा वुद्धि से नहीं वरन्‌ सुशिक्षित आत्मा की सूुक्ष्म- 
दृष्टि एवं अनुभूति से होता है। 
इसी प्रकार बुद्धि एवं इन्द्रिय-ज्ञान के वुद्धि और इन्द्रियों के स्वाभाविक आच्छादन 
से हम यह समभतने में असमर्थ होते हैं कि विभिन्न जीवात्माओं एवं मन के आधार में 
एक अपरिवर्तनशील आत्मा है। हमारी भिन्न-भिन्न आत्माएँ जिनका हमें प्रत्यल जान होता 
हैं तथा जो हमारे विचार के विपय हैं, देश और काल के छायाचित्र के समान असत्य' 
हैं। वैयक्तिक भेद एवं स्पप्ट व्यक्तित्व, इन सवका शरीर एवं भौतिक-पदार्थों से सम्बन्ध 
रहता है तथा उनकी स्थिति अ्रमात्मक-परिवर्तन के संसार में रहती है। ये जीवात्माएँ 
जिनकी सत्ता केवल व्यावहारिक है अपने भौतिक अंगों के नप्ट होने पर नप्ट हो जाती 
हैं। लेकिन देश और काल, कारण एवं परिवरतेन की विस्मृति करके जिस आधारभूत 
जीवन का अपनी अन्तरात्मा में हम अनुभव करते हैं वह ही हमारी अन्तर की सत्ता 
है, हमारा स्वभाव है--वह आत्मा जो सभी जीवात्माओं और वस्तुओं में व्याप्त हैं स्वे- 
व्यापी है तथा अविभकक्‍त है ब्रह्म से अभिन्न है। 

लेकिन ब्रह्म क्या है? जिस प्रकार आत्मा के दो भेद हैं--जीवात्मा और आत्मा 
तथा दो प्रकार के संसार--प्रपंच और अतीन्द्रिय-जगत्‌ की कल्पना है उसी प्रकार 
आराध्य-देव भी दो हैं: एक ईइबर अथवा सृपष्टिकर्ता जिसकी आराधना जनसमुदाय 
उसके देश, काल, निमित्त एवं परिवतंन से सम्बद्ध रूप में करता है दूसरा ब्रह्म जो 
शुद्ध-सत्त्व है तथा जिसकी उपासना उन शुद्धचित्त दार्शनिकों द्वारा की जाती है जो समस्त 
भिन्न पदार्थों एवं आत्माओं के पृष्ठ में एक विदवव्यापी सत्ता जो सभी परिवर्तनों के 
मध्य अपरिवर्तेनशील रहती है, सभी विभागों के वीच अविभक्‍त रहती है, रूप के परि- 
वर्तन, जन्म एवं मृत्यु के होते हुए भी जो नित्य रहती है, के खोज में तत्पर रहते हैं 
तथा उसे प्राप्त करते हैं। ८हुदेववाद, यहाँ तक कि ईइवरवाद की कल्पाना भी मायिक 
एवं आविद्यक जगत के अंतर्गत है; वे उपासना के ऐसे विपय हैं जो हमारे प्रत्यक्ष एवं 
विचार के अनुरूप हैं; उनकी हमारे नैतिक जीवन में इसलिए आवश्यकता है कि देश, 
काल एवं निमित्त हमारे वौद्धिक जीवन में उपयोगी हैं लेकिन परेमार्थ की दृष्टि से 
उनका कुछ भी प्रामाण्य नहीं है। 

शंकर के लिए ब्रह्म का अस्तित्व कोई गहन प्रइन नहीं है क्योंकि वे ब्रह्म की 
परिभाषा अस्तित्व रूप में देते हैं तथा सभी प्रकार की सत्ता का ब्रह्म से अमेद 
दिखलाते हैं। लेकिन सृष्टिकर्ता एवं मोक्षदाता ईश्वर के अस्तित्व के बारे में उनका 
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विचार है, कुछ शंका हो सकती है। कांट की विचारधारा से समानता रखने वाले ' 
उनके इस पूर्वज का कथन है कि ईइवर के अस्तित्व की सिद्धि तक॑ के द्वारा नहीं हो 
सकती; उनकी कल्पना केवल एक व्यावहारिक आवश्यकता के रूप में जिससे हमारी 
सीमित वृद्धि को शांति तथा हमारी दुर्व नैतिकता को सहारा मिलता है की जाती 
है। एक दा्शनिक चाहे वह किसी भी मन्दिर में आरावना करे अथवा किसी भी देवता 
के सम्मृख॒ प्रणाम करे लेकिन उसे सामान्य धर्म के इन क्षम्य रूपों के परे जाना होगा।* 
भेद के मिथ्यात्व एवं सभी वस्तुओं के ऐक्य का अनुभव करते हुए वह उस सत्तामात्र 
का, जो अनिर्वेचनीय है, अनन्त है, देश, काल एवं निमित्त से परे है अपरिवतेनीय है 
तथा सभी प्रकार की सत्ता का उद्गम एवं आधार हैं परम-सत्ता के रूप में उपासना 
करेगा || चूंकि ब्रह्म के अन्तर्गत जीवात्माओं का भी समावेश है और इन जीवात्माओं 
में चेतनत्व, बुद्धि और यहाँ तक कि आनन्द आदि गुण होते हैं अतएवं इन विशेषशों 
का प्रयोग हम ब्रह्म में मी कर सकते हैं, लेकिन अन्य विशेषणों का प्रयोग भी ब्रह्म में 
हो सकता है क्योंकि ब्रह्म के अंतर्गत तो सभी गुण विद्यमान हैं। स्वभाव से ब्रह्म नपुंसक 
लिग है, व्यक्तित्व एवं लिग, पाप और प्रण्य, नेतिक-भेद, समस्त भेद एवं गुणों तथा सभी 
घ्रकार की इच्छाओं एवं फल से परे है। ब्रह्म, जगत्‌ का काल से परे एक' रहस्यात्मक- 
तत्त्व है तथा उसका कारण एवं कार्य दोनों है। 

दर्शन का ध्येय इस रहस्य की खोज करना है तथा इसमें अपने को खो देना 
है। ब्रह्म से एक होने का शंकर के लिए अर्थ है जीवात्मा के भेद और उसकी न्यूनता, 
उसके तुच्छ उद्देशों और हित से ऊपर. उठता--अथवा नीचे डूबना--सब प्रकार के 
भेद, अवयव एवं वस्तुओं के प्रति अचेतन होना तथा इच्छारहित निर्माण जो सत्ता का 
एक महान्‌ समुद्र है जिसमें परस्पर विद्रोही उद्देशों का अभाव है जिसमें एक दूसरे 
का मुक़ावला करनेवाली आत्माएँ अवयव परिवतेन, देश एवं काल आदि कुछ भी नहीं हैं 
के साथ शान्तिपूर्वक एक होना है।: इस आनन्दमय शास्ति को प्राप्त करने के लिए 
मनुष्य को न केवल जगत्‌ का वरन अपना भी त्याग करना चाहिए; उसे सांसारिक 


+* इसलिए वेदान्त-दर्शन को प्रायः अत कहा जाता है। 
| वेदान्त और हांकर पूर्ण सर्वेद्वरवादी नहीं हैं: वे पदार्थ जो एक दूसरे से भिन्न 
भाने जाते हैं त्रह्म नहीं हैं: वे केवल अपने स्वाभाविक, अविभवत एवं अपरिवर्तेनशील 
स्वरूप और सत्ता के अर्थ सें ब्रह्म हैं। शंकर कहते हैं, “ब्रह्म जगत्‌ नहीं है फिर भी 
ब्रह्म से अतिरिवत अन्य कुछ भी नहीं है; उससे (ब्रह्म) वहिभूत जो कुछ भी है उसकी 
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वस्तुओं की, यहाँ तक कि अच्छाई और बुराई की भी, प्राप्ति की चिता नहीं करनी 
चाहिए; उसे दुःख और मृत्यु को शरीर, भूत कार एवं परिवर्तन का आकस्मिक कार्य 
एवं मायारूप मानना चाहिए; उसे अपने व्यक्तिगत गुणों और भाग्य के सम्बन्ध में 
कुछ भी विचार नहीं करना चाहिए क्योंकि स्वार्थ एवं अभिमान का एक क्षण भी उसकी 
मुक्ति का नाश कर सकता है। पुण्य-कार्य करने से मनुष्य को सोक्ष की प्राप्ति नहीं 
होती क्‍योंकि इन पुण्य कार्यों का देश और कार के मायिक-जगत्‌ के अंतर्गत होने के 
अतिरिक्त अन्य कोई प्रमाण अथवा अथे नहीं है। मोक्ष की प्राप्ति तत्त्वदर्शी महात्मा 
के उस ज्ञान से हो सकती है जिसमें आत्मा और जगत, आत्मा और ब्रह्म के अमभेद 
एवं अवयव के अवयवी में रूय होने की उपलब्धि है। जब यह लय पूर्ण हो जाता है 
तव आवागमन-चक्र का घूमता बंद होता है क्योंकि इस अवस्था में ही मनुष्य को यह 
भान होना जीव का भेद एवं व्यक्तित्व जिनसे आवागमन की प्राप्ति होती है मिथ्या' हैं। 
जीवात्मा को दण्ड और पारितोषिक रूप में आवागमन की प्राप्ति ईश्वर अथवा मायिक 
ब्रह्म के द्वारा होती है; लेकिन जब “आत्मा और ब्रह्म के अभेद का ज्ञान हो जाता है 
तब,” शंकर का कथन है, “जीवात्मा के सांसारिक रूप तथा ब्रह्म के सृष्टिकर्ता रूप के 
अस्तित्व का लोप हो जाता है।” वेदान्त के साधारण सिद्धान्त में वस्तुओं और जीवा- 
त्माओं के समान ईइ्वर और कर्म की कल्पना साधारण मनुष्यों की आवश्यकताओं को' 
पूर्ण करने के लिए की गई है। इस गोपनीय सिद्धान्त में आत्मा ब्रह्म से अभिन्न है उसका 
न तो आवागमन होता है, न मृत्यु होती है न परिवर्तन होता है। 

शंकर ने अपने इस गोपनीय सिद्धान्त को दाशनिकों तक ही सीमित रखकर 
अपनी विचारपूर्णता का परिचय दिया है क्योंकि जिस प्रकार वाल्टेयर का 'यह विश्वास 
था कि केवल दाशनिकों का समाज विधान के विना जीवित रह सकता है उसी प्रकार 
साधारण मनुष्यों से उच्च स्तर के मनुष्यों का समाज भी पाप और पुण्य से परे होकर 
जीवित रह सकता है। शंकर के आलोचकों ने यह अभियोग लरंगाया है कि यदि भलाई 
और बुराई दोनों मायारूप हैं तथा भ्रमात्मक जगत्‌ के अंतर्गत हैं तब तो सभी नैतिक- 
भेद का अंत हो जावेगा और शैतान भी महात्माओं के समान उत्तम हो सकता है। 
लेकिन यह नैतिक भेद का शंकर चतुरता से उत्तर देते हैं, देश और काल से परिच्छिन्न 
जगत्‌ के अंतर्गत सत्य है और इस प्रकार के संसार के अंतर्गत रहने वाले व्यक्तियों का 
उससे सम्बन्धित होना आवश्यक हैं। जिस जीवात्मा ने अपना ब्रह्म से अभेद प्राप्त कर 
लिया है वह इन नैतिक-नियमों का पालन करने के लिए वाध्य नहीं है, इस प्रकार 
की आत्मा कोई गरूत काम नहीं कर सकती क्योंकि गलत काम करने के लिए इच्छा 
और कर्म की आवश्यकता है और मुक्त-जीव, उसकी परिभाषा के अनुसार, इच्छा और 
कर्म के अंदर नहीं घूमता। जो जानवृक कर दूसरे को कष्ट देता है वह माया के स्तर 
में है और उसे उसके भेद, उसके नैतिक-नियमों एवं विधान का पालन करना है। 
केवल दाशेनिक ही मुक्त है, केवल ज्ञान ही मोक्ष है।* 


*हुस यह नहीं कह सकते कि पारमिनाड़िज के इस आग्रह कि बहुत्व असत्य 
है तथा केवल एक की ही चास्तविक सत्ता है' में कहाँ तक उपनिषदों का प्रभाव है 
अथवा उसका शंकर के दशेन में कितना योगदान है। हम यह भी नहीं सिद्ध कर सकते 
कि दांकर और उनसे अद्भुत रूप से समानता रखनेवाले इसेन्वेल कांट के दहॉन में 
कोई कार्य-कारण अथवा संकेतात्मक सम्बन्ध है या नहीं ॥ 


१३६ / सम्यता की कहानी 


बीस वर्ष के निकट अवस्था के इस- बालक के द्वारा लिखे जाने के लिए 
यह दर्शन अत्यन्त सूक्ष्म एवं गम्भीर था। झंकर ने न केवकू इस दर्शन की 
अपनी रचनाओं में व्याख्य की तथा उसे श्ास्त्रार्थों में विपक्षियों के आक्रमणों 
से बचाया वरन्‌ उसके कुछ भाग को भारत के कुछ अत्यन्त कोमछ घामिक 
काव्यों द्वारा अभिव्यक्त किया है। जब वे विपक्षियों के सभी आश्षेपों का उत्तर 
दे चुके तव वे हिमालय के एक आश्रम में चले गए और वहाँ, हिन्दुओं की परम्परा 
के अनुसार, उनका वत्तीस चर्ष की जायु में देहात्त हो गया। उनके नाम पर 
दस घामिक सम्प्रदायों की स्थापना हुईं तथा बहुत से अनुयायियों ने उनके दर्शच 
को अपनाया और उसका विकास किया। उनमें से एक नते--कुछ कहते हैं शंकर ने 
ही--जनसमसुदाय के लिए मोहमुग्दर नामक एक साधारण विवरण-पग्रंथ की रचना की 
जिसमें वेदान्त-दर्शव के मुख्य सिद्धान्तों का स्पष्ठतया एवं शक्ति के साथ व्यास्यान 
किया गया है। 


मूर्ख ! अपनी धन की तृप्णा का परित्याग कर दे, अपने हृदय से समस्त इच्छाओं 
को निकाल दे। अपने मन को तुझे कर्म से जो कुछ भी मिला है उसी से संतुष्ट रहने. 
दे। अपने वैभव, मित्रों और यौवन का दर्प न कर, कार एक ही क्षण में इन सवका 
विनाश कर देता है। इन सबका, जो भ्रम से। परिपूर्ण है, शीत्रता से परित्याग करके 
ब्रह्म की शान्ति में स्थित हो जा. . . .जीवन पद्म-पत्र पर जल-विन्दु के समान अस्थिर 
है. .. .काल की कीड़ा हो रही है, जीवन शने: शर्म: तष्ट हो रहा ह--फिर भी आशा 
की साँस कश्नी नहीं टूटती। शरीर में भूरियाँ पड़ गई हैं, केश रवेत हो गए हैं, 
मुँह में दाँत नहीं हैं, हाथ की छड़ी हिछ रही है फिर भी मनुष्य आशा का सहारा 
नहीं छोड़ता . . . .सदैव अपनी बुद्धि को स्थिर रक्‍्खों। तुभमें, मुझमें तथा अन्य 
सभी जीवों में विष्णु का वास है; मुझसे कुछ होना अथवा अधीर होना निरर्थक 
है । ह जीवों को आत्मा में देखो और भेद के सव विचारों का परित्याग 
कर दो ।' का 


३. हिन्दू-दर्ोत के निष्कर्ष 


अवनति; सारांश; आलोचना; प्रभाव । 


मुसलमानों के आक्रमणों ने हिन्द-दशेन के एक महान ऐतिहासिक कार का अंत 
कर दिया। मुसलमानों के और कालान्तर में ईसाइयों के देश के धामिक विचारों के 
प्रति किये गये प्रहारों ने उसे आत्म-रक्षा के लिए एक दुर्बल-एकता के लिए बाध्य किया। 
जिसके कारण सभी वाद-विवाद एक प्रकार का राजद्रोह हो गया तथा नास्तिक विचारों 
की नवीन विचारोत्यादक शक्ति, का गला घोंट कर विचार के स्थिर ऐवय में बल 
दिया गया। वारहवीं झताव्दि के छगभग वेदान्त-दर्शन की जिसे शंकर ने दार्शनिकों 
का धर्म बनाने का प्रदत्त किया था रामानुज ((.9. 7050) जैसे साथुओं द्वारा विष्णु, 
राम और कृष्ण की रूढ़िवादी उपासना के रूप में पुनविवेचना की गई। नवीन विचारों 
की कत्पना पर अतिरोध होने के कारण दर्शन न केवछ रूढ़िवादी बरन्‌ एक प्रकार से 
ऊसर-भूमि के समात हो गया था; उसने अपने सिद्धान्तों को पुरोहितों की शिक्षाओं 
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से अपनाया और उन्हें श्रमपूर्वक बुद्धहीन तर्क एवं विना मेद के विशेषता दिखलाते हुए 
सिद्ध करने की चेप्टा की। 
फिर भी ब्राह्मणों ने अपने घरों की नीरवता में तथा अपनी नासमभी के प्रश्नय' 
में प्राचीन दाश्शनिक-सिद्धान्तों को सचेत होकर गोपनीय सूत्रों और उनकी टीकाओं में 
वचाकर खख्ा तथा अनेक शताव्दियों और पीढ़ियों तक हिन्दू-दर्शन के निष्कर्ष को 
गति दी। इन सभी दर्शनों में चाहे वे ब्राह्मण-दर्शन हों या अन्य-दर्शन हों बुद्धि को साक्षात' 
प्रत्यक्ष अथवा अनभव की जाने वाली सत्ता के समक्ष एक अआामक अथवा निस्सहाय' 
साधन वतलाया है; हमारी अद्ठारहवीं शताब्दी का बुद्धिवाद इन भारतीय-तत्त्ववेत्ताओं 
के लिए एक निरर्थक और छिछला प्रयास दिखलाई पड़ता है जिसमें अपार विश्व को 
बुद्धि के विचारों द्वारा वाँधने का प्रयत्न किया गया है। “अन्बन्तम: प्रविशन्ति ये 
अविद्यामपासते । ततो भूय इव ते तमोी य उ विद्यायां रता:।” हिन्दू दर्शन का वहाँ 
से आरम्म होता है जहाँ पाइचात्य दर्शन का अन्त है जिसमें ज्ञान के स्वरूप एवं वृद्धि 
की सीमाओं की परीक्षा की गई है। हिन्दू-दशन में थेलीज़ अथवा डिमाक्रीट्स के पदार्थ 
विज्ञान से नहीं वरन्‌ लॉक और कांट की ज्ञानमीमांसा से दर्शत का आरम्भ किया गया 
है; वे मत को सबसे अधिक साक्षात्‌ रूप से ज्ञान पदार्थ मानते हैं और इसलिए उसकी 
व्याख्या उस पदार्थ के रूप में नहीं करते, जिसका ज्ञान मात्र व्यवहृत होता है या मा 
मन के द्वारा प्राप्त किया जाता है। वे वाह्य जगत को स्वीकार करते हैं छेकिन वे यह' 
विश्वास नहीं करते कि हमारी इन्द्रियाँ उसे वास्तविक रूप में ग्रहण नहीं कर सकतीं । 
ज्ञात अज्ञान ही विज्ञान है और इसलिए वह भी माया” की कोटि में आता है; 
निरन्तर परिवर्तित होने वाले विचार और कथन के द्वारा वह संसार की उपपत्ति दिख- 
लाता है जिसमें वृद्धि केवल एक अंश है---एक अपार समुद्र में वह जाने वाली धारा' 
है। यहाँ तक कि वह व्यक्ति जो तर्क करता है वह भी माया है; वह घटनाओं के' 
अस्थिर संयोग, जड़ और चेतन की देश और काल के द्वारा होने वाले वक्त रेखाओं के 
बीच गुत्थियों के अतिरिक्त और क्या है ?--तथा उसके कर्म और विचार उसके जन्म 
के पूर्व की शक्तियों की इच्छापूर्ति के अतिरिक्त और क्या हैं ? ब्रह्म के, सत्ता के उस' 
अपार समुद्र के जिसमें प्रत्येक रूप एक क्षण की लहर है अथवा लहर के फेन के घब्वें 
के समान है, अतिरिक्त और कुछ सत्य नहीं है। शान्‍त भाव से अच्छे कर्मों को' 
करते रहने की वीरता को अथवा उसमें पवित्र आनन्द की प्राप्ति को पुण्य नहीं कहते 
वह तो केवल जीवात्मा की अन्य जीवात्माओं के साथ ब्रह्म में ऐक्य को अनुभूति है। 
नैतिक जीवन उसे कहते हैं जो सव वस्तुओं के ऐक्य के अनुभव पर आधारित होता है । 
यस्तु सर्वाणि भूतानि आत्मन्येवानुपध्यति | सर्वमृतेपु चात्मानं ततो न विजुगुप्सते ।”* 
इस दर्शन को कुछ विशेषताओं ने, जिनमें हिन्दुओं के दृष्टिकोण से किसी प्रकार 
की त्रुटि नहीं है, अन्य सभ्यताओं पर व्यापक प्रभाव डालने से अपने को वंचित रखा । 


* “प्रत्येक भारतीय साधु के लिए इन्द्रिय अथवा बुद्धिजन्य ज्ञान के प्रति उपेक्षा 
के अतिरिक्त और कुछ नहीं था ।” 

“ “भारतीय तत्त्वद्रष्टा बौद्धिक |उपलूब्धि को शस्भीरतापुर्वक ताक्विक अर्य प्रदान 
करने की हमारी खास ग्रलती में कभी भी नहीं पड़े; इनसें सायिक वस्ठुओं से अधिक 
कुछ भो तत्त्व नहों हें। 

* स्पिनोज्ञा : “सबसे उत्तम चस्तु है मन को सस्पुर्ण प्रकृति से एकता । 
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परमात्मा से वौद्धिक प्रेस” हिन्दु-दशेन का सारांद्ा है । 


१३८ / सभ्यता की कहानी 


उसकी विधि, उसके शास्त्रगत पारिभाषिक-शब्द तथा उसकी वैदिक मान्यताएँ उसे उन 
देशों की जिनकी अछंग मान्यताएँ हैं तथा जिनकी सभ्यता धर्म पर आश्रित नहीं हैं, सहानु- 
भृति प्राप्त करने में रूकावट डाली । उसके मायावाद में नैतिकता अथवा पुण्य-कर्मों 
के लिए कुछ भी उत्साह नहीं है; उसका नैराश्यवाद इस बात की स्वीकृति है कि इस 
सिद्धान्त में कर्मवाद के होते हुए भी दुःख और पाप की व्याख्या न की जा सकी; और 
इन दर्शनों का आंशिक प्रभाव बुराई के प्रति एक प्रकार की स्थिर अकर्मण्यता को उठाने 
में भी था जो कदाचित ठीक हो सकती थी । फिर भी इस ध्यान में एक ऐसी गम्भीरता 
है जो पृथ्वी के अन्य उत्साहपुर्ण भागों के क्रियाशीलता के सिद्धान्तों में छिछलेपन का 
आभास कराती है। कदाचित्‌ हमारे पाइचात्य-दर्शन, जिनमें यह पूर्ण विश्वास है कि 
"ज्ञान ही झवित है” मनुष्य की योग्यता और उसके अधिकार की अतिशयोक्ति करनेवाला 
मनुष्य जाति के एक कार की मदमाती युवावस्था की प्रतिध्वनि मात्र हैं। जैसे-जैसे 
पक्षपातहीन प्रकृति तथा विरोच की भावना से पूर्ण काल के विरुद्ध हमारे दैनिक संघर्ष में 
हमारी शक्तियों का ह्वास होता जाता है वैसे-वैसे हम आत्मसमर्पंण और शांति के पौर्वात्य 
दशेनों को अधिक सहनशीलता से देखते हैं। इसलिए भारतीय-विचारधारा का अन्य 
संस्कृतियों पर सबसे अधिक प्रभाव उस समय पड़ा जब वे शक्तिहीन हो गई थीं 
अथवा जव विनाश आरम्भ हो गया था । जव ग्रीस के निवाप्सी संग्राम में विजय प्राप्त 
कर रहे थे तब उन्होंने पाइथागो रस या पारमिनाइड़िज़ की ओर कुछ भी ध्यान नहीं दिया; 
जब ग्रीस पतनोन्मुख हुआ तब प्लेटो तथा आफ़िंक-पुजारियों ने पुनर्जन्म के सिद्धान्त की 
व्याख्या की और पौर्वात्य-जिनो ने हिन्दू भाग्यवाद तथा आत्मसमर्पण के सिद्धान्त के 
समान सिद्धान्त की व्याख्या की और जब ग्रीस मरणोन्मुख हुआ नीयो तब प्लेटोनिस्ट 
और ग्नास्टिकों ने भारतीय स्रोतों से खूब जलपान किया। रोम के पतन तथा मुसलमानों 
का भारत और यूरोप के बीच के मार्गों पर आधिपत्य होने के कारण, ऐसा प्रतीत होता 
है, लगमग एक हज़ार वर्ष तक पोौर्वात्य और पाइ्चात्य विचारों के साक्षात आदान-प्रदान 
में वाधा उपस्थित रही। लेकिन अंग्रेज़ भारत में अपनी नींव जमा ही पाए थे कि उपनि- 
पदों के संस्करण और उनके अनुवादों ने पाइचात्य विचारों में हलचल पैदा करना आरम्भ 
कर दिया। फ़िंड्टे ने-यह आश्चर्य है-- शंकर के समान माववाद ([0669]500 ) की 
कल्पना की; शापेनहायर ने वौद्ध-दशन, उपनिपदों और वेदान्त को अपने सिद्धान्त में 
सम्मिलित किया तथा शेलिग ने अपनी वृद्धावस्था में उपनिपदों को मनुष्यमात्र का 
सबसे परिपक्व ज्ञान माना। नीठद्रशे ने ग्रीसनिवासियों और विस्मार्के के साथ कहीं 
अधिक समय व्यतीत किया था कि उसे भारतवर्प की चिता होती लेकिन फिर भी अन्त 
में उसने अपने जाइवत पुनरावर्तन के विचार को जो एक प्रकार से आवागमन के सिद्धान्त 
का भिन्न रूप है अन्य विचारों की अपेक्षा अधिक मूल्यांकन किया । 
वर्तमान-काल में यूरोप पौर्वात्य दर्शन का अधिक से अधिक ऋणी हो रहा है 
तथा पूर्व के देश पाइचात्य देशों के विज्ञान का अधिक से अधिक अनुकरण कर रहे हैं । 
दूसरे विश्व-महायुद्ध में यूरोप पुनः पौर्वात्य दर्शत और विश्वास के बेग से प्रभावित होगा 
(जैसा कि सिकन्दर के साम्राज्य के छिन्न-भिन्न होने पर श्रीस और रोम के गणतंत्र के 
पतन के फलस्वरूप रोम पर इनका प्रभाव हुआ था)। पीर्वात्य विचारधारा का पाइ्चात्य 
विचारों के प्रति विरोध, एशिया में उन विक्रय-स्थानों, जिनसे यूरोप के उद्योग-बंथों 
तथा उसकी समृद्धि को भ्रश्नय प्राप्त होता था, का हाथ से निकलना, यूरोप का गरीबी, 


+(£, 36807, ८ए४८००॥४४, (कमंडधंग 50ए०९, 7९0०४0॥फए. 
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प्रस्पर दलवंदी एवं क्रांति से शक्तिहीन होना इन सबसे उस छित्न-भिन्न महाद्वीप में 
स्वर्ग की आशा एवं पृथ्वी के प्रति निराशा के एक नए धर्म की नींव पड़ने के लिए पूर्ण 
परिपक्वता प्राप्त हो सकती है। इस प्रकार के प्रभाव को अमरीका के विपय में न सोचने 
का कदाचित्‌ एकमात्र कारण है हमारा मानसिक पक्षपात; शांतिप्रियता एवं आत्म- 
समर्पण का विद्युत के वातावरण अथवा एक विस्तृत भूमि और बहुमूल्य साथनों से उत्पन्न 
4 का कोई सम्बन्ध नहीं है। निस्संदेह हमारी जलवायु ही अन्त में हमारी रक्षा 
करेगी । 


अध्याय २० 


जे शो 
भारतवष का साहित्य 


१. भारतवर्ष की भाषाएँ 


संस्कृत; प्रादेशिक भाषाएँ; व्याकरण । 


जि प्रकार मध्यकालीन यूरोप के दर्शन और उन्तके अधिकतर साहित्य की रचना 
एक अप्रचलित भाषा में हुई थी जिसका वहाँ के निवासियों को कोई ज्ञान नहीं 
था उसी प्रकार भारतवर्प के दाशनिक ग्रंथ एवं उच्च कोटि के साहित्य की रचना भी 
संस्कृत-भाषा में हुई जो बहुत काल पहले ही सार्वजनिक व्यवहार से हट चुकी थी तथा' 
केवल उन विद्वानों के वीच (एस्पेरान्तों के समान) जीवित थी जिनकी कि कोई एक 
भाषा नहीं थी । देश के जीवन से असम्वद्ध यह साहित्यिक भाषा पाण्डित्य एवं शिष्टता 
का उदाहरण बन गई; नए झब्दों का निर्माण जनता की स्फ्रणात्मक कृति न होकर 
सम्प्रदायों के परस्पर शास्त्रा्थों की आवश्यकताओं के कारण हुआ । अन्त में दर्शन- 
शास्त्र की संस्कृत में वैदिक-मंत्रों की रचनात्मक सरलता की हानि हुई और वह एक 
कृत्रिम दानव के समान हो गई जिसकी डेढ़ फ़ीट की क्रियाएँ पृष्ठ के बीच केंचुए के समान 
रेंगने छगी । 
इसी बीच में उत्तरी-मारत के निवासियों ने ईसा पूर्व पाँचवीं शताब्दि में संस्कृत 
को प्राकृत में उसी प्रकार परिवर्तित कर दिया जिस प्रकार इटली में लरूटिन का इटैलियन 
भाषा में परिवर्तेत हुआ था । कुछ काछ तक प्राकृत बौद्ध और जैनियों की भाषा रही 
और थह उस समय तक जब तक कि वह पाली में जो वौद्ध-साहित्य की सबसे प्रयुक्त भाषा 
है विकसित नहीं हो गईं थी । ईसा की दसवीं शताब्दि के अन्त होते-होते इन मध्यकालीन 
भारत की भाषाओं ने विभिन्न प्रादेशिक भाषाओं को जन्म दिया जिनमें हिन्दी प्रमुख थी । 
इसने पुनः बारहवीं शताब्दि में आधे उत्तरी भारत की भाषा के रूप में हिन्दुस्तानी को 
जन्म दिया। अन्त में मुसलमान आक्रमणकारियों ने हिन्दुस्तानी को फ़ारसी-शब्दों से 
भर दिया जिससे एक नई बोली, उर्दू का जन्म हुआ। ये सब “भारतीय-जर्मन” भाषाएँ 
थीं जो केवल हिन्दुस्तान में ही सीमित थीं; दक्षिण ने अपनी द्वाविड़ भाषपाओं--तमिल 
तेलगू, कन्नड़ और मलयारम---को अपना रक्खा जिनमें तामिरू दक्षिण के साहित्यिक 
रचनाओं का मुख्य साधन रही । उन्नीसवीं शताव्दि में बंगाली भाषा ने बंगाल की साहि- 
त्यिक भाषा के रूप में संसक्ृत को हटाकर उसका स्थान अपनाया; उपन्यासकार चट्टो- 
पाध्याय उसके वोकैशियों थे तथा कवि टैगोर उसके पैटरार्क थे। आज भी भारत में 
सैकड़ों भापाएँ हैं और स्वराज का साहित्य विजेताओं की भाषाओं का प्रयोग 
करता है । 
बहुत प्राचीन काल से ही भारत ने शब्दों की घातु, उसका इतिहास तथा उसकी 
च्यूत्पत्ति की खोज करनी आरम्म कर दी थी। लगभग ई० पू० चतुर्थ शताब्दि में उसने 


के स्वयं राज्य करने का आन्दोलन ।॥ 


भारतवर्ष का साहित्य / १४१ 


अपने लिए* व्याकरण का निर्माण किया और पाणिनि को जन्म दिया जो कदाचित्‌ विदित 
व्याकरणों में सबसे महान्‌ हैं। पाणिनि, पतंजलि (८0. 75० /. [2.) तथा भतृंहरि 
(००.65$0 /५. 2.) के अध्ययन्त ने भाषा-विज्ञान की नींव डाली तथा वर्तमान युग 
के शब्दव्युत्पत्ति सरीखे रोचक विज्ञान को संस्कृत की खोज की विशेष देन है । 


जैसा कि हमने देखा है वैदिक-भारत में लिखने का विद्येप प्रचार नहीं था। रुग- 
भग ई० पू० पाँचवीं शताव्दि में सेमेटिक नमूनों से खरोष्ठी लिपि की व्यवस्था हुई 
तथा महाकाव्यों और वौद्ध-साहित्य में हमें लेखकों का वर्णन मिलता है। पेड़ की 
खाल और ताड़ के पत्तों पर छोहे की सछाखों की कलूम वनाकर लिखा जाता था । खाल 
को चिकनी करने के लिए छीछा जाता था, करूम से उसमें अक्षर खोदे जाते थे और पूरे 
छाल पर स्याही फैला दी जाती थी जिससे खुदे हुए अक्षरों में स्याही जम जाती थी और 
वाक़ी छाल साफ़ कर दी जाती थी। मुसलमान अपने साथ काग़ज़ छाए (८0. 700०) 
लेकिन वह सत्तरहवीं शताब्दि तक वल्कल (छाल) का स्थान ग्रहण न कर सका । इन 
बल्कल पृष्ठों को सिलसिलेवार डोरे से सिल दिया जाता था और इन पुस्तकों को पुस्त- 
कालयों में रक्खा जाता था जिन्हें हिन्दू सरस्वती का भंडार' कहते थे । इस काण्ठ-साहित्य 
का काफ़ी खज़ाना काल और युद्ध की बरबादियों से बच गया है ।॥' 


२. शिक्षा-शास्त्र 


पाठशालाएं; विधि; विश्वविद्यालय; इस्लामसी-शिक्षा । 


उन्नीसवीं शताब्दि तक भारतीय शिक्षा में लिखने का वहुत कम हाथ रहा । कंदा- 
चित्‌ यह उन पुरोहितों के हिंत के विरुद्ध था जो यह नहीं चाहते थे कि पवित्र एवं पाण्डित्य- 
पूर्ण ग्रंथों का ज्ञान सब को प्राप्त हो सके। “जहाँ तक हम भारतीय इतिहास की खोज 
कर सकते हैं हमें शिक्षा की एक ऐसी प्रणाली मिलती है जो सदैव पुरोहितों के हाथ में 
थी, जिसके द्वार केवल ब्राह्मणों की सन्तानों के लिए ही खुले थे और बाद में उसकी उप- 
थोगिता एक जाति से दूसरी जाति में भी फैली | यहाँ तक कि वर्तमान काल में उससे केवल 
अन्त्यज ही वहिप्क्ृत हैं। प्रत्येक हिन्दू गाँव में एक पाठशाला होती थी जो गाँव के चन्दे 
से चलती थी; केवल बंगाल में ही अंग्रेज़ों के आगमन से पहले रगभग अस्सी हज़ार देशी 
पाठ्शालाएँ थीं--प्रति चार सौ की आबादी के छिए लगभग एक । अज्ञोक के काल में 
शिक्षितों की प्रतिशत संख्या वर्तमान भारत की संख्या से स्पष्टतया अधिक थी । 


बच्चे गाँव की पाठशाला में सितम्बर से फ़रवरी तक जाते थे, पाँच वर्ष की अवस्था 
सें उनकी मरती होती थी और आउ वर्ष की अवस्था में वे पाठशाला छोड़ते थे। शिक्षा 


+ बेबीलोन-निवासियों ने सी इसी प्रकार किया था। 

पे उन्नीसवी शताब्दी तक भारत में सुद्रण-कार्य के कोई चिह्म नहीं थे--शायद 
यह इस लिए था--चौन के समान--कि टाइप का देज्षी लिपि सें प्रयोग काफ़ी मेहगा 
था और ज्ञायद यह इसलिए भी कि उस समय सुद्रण को हाथ से लिखने की करा की 
“एक अशिष्द उत्पत्ति साना जाता था। समाचार-पत्नों और पुस्तकों का मुद्रण हिन्दुओं 
को अंग्रेज़ों ने बतलाया जिन्होंने इस शिक्षा से उन्नति की; आज भारत में एक चर्य 
में औसतन १५१७ समाचार-पत्र, ३६२७ सामयिक पत्निकाएँ तथा १७००० नई पुस्तकें 
प्रकाशित होती हैं। - 


१४३२ | सभ्यता की कहानी 


अधिकतर धार्मिक होती थी चाहे विपय कुछ हो; धातुओं का परायण करना पढ़ाई की 
एक सामान्य प्रणाली थी और वेदों का पढ़ना अनिवाये था । पाठ्य-क्रम में पढ़ने-लिखने 
और अंकगणित का समावेश था लेकिन शिक्षा में उनका विशेष महत्त्व नहीं था; चरित्र 
को बद्धि की अपेक्षा प्रधानता दी जाती थी और अनुशासन को पाठशाला की शिक्षा 
का सार माना जाता था। उस काल में हम कोड़े लगाने की अथवा किसी अच्य प्रकार 
के दंड देने की प्रथा के वारे में नहीं सुनते; लेकिन हमें यह मिलता है कि उस समय जीवन 
की उचित और लामदायक आदतों के निर्माण पर ज्ञोर दिया जाता था। आठ 
वर्ष की अवस्था में विद्यार्थी को गुरु की संरक्षता में भेज दिया जाता था जिसके साथ उसे 
बीस वर्ष की अवस्था तक रहना पड़ता था । उससे सेवा, कभी-कभी निम्न कोटि की सेवा 
भी कराई जाती थी तथा उसे संयम, विनम्नता, शुद्धता एवं निरामिष आहार पर रहने 
की शपथ खानी पड़ती थी। इस अवस्था में उसे पाँच शास्त्रों की अर्थात्‌: व्याकरण, 
कला, आयुर्वेद, तक एवं दर्शन की शिक्षा दी जाती थी । अन्त में उसे संसार में जीवन 
निर्वाह करते के लिए यह उपदेश देकर कि शिक्षा का चौथा भाग गुरु से, चौथा भाग स्वा< 
ध्याय से, चौथा भाग अपने मित्रों से तथा शेप चौथा भाग जीवन से प्राप्त होता है, भेज 
दिया जाता था । 
लगभग सोलह वर्ष की अवस्था में विद्यार्थी गुर के पास से उन महान विश्वविद्या< 
लयों में जैसे, वनारस, तक्षशिला, विदर्भ, अजन्ता, उज्जैन और नालन्दा जा सकता था। 
जो प्राचीन और मध्य कालीन भारत की शोभा थे। बनारस वर्तमान यग के समान वौद्ध+ 
काल में भी सनातनी ब्राह्मण शिक्षा का प्रमुख केन्द्र था। सिकन्दर के काल में तक्षशिला 
सम्पूर्ण एशिया में हिन्दू-विद्वता का केन्द्र था तथा अपनी आयुर्वेद की शिक्षा के लिए विख्यात 
था। उज्जैन के विश्वविद्यालय की ज्योतिष में और अजन्ता की कला में विशेष प्रसिद्धि 
थी । अजन्ता की भग्नावशेप गुफ़ाओं के बाहरी भाग उन प्राचीन विश्वविद्यालयों के 
गौरव का स्मरण कराते हैं। नालन्दा का, जो वौद्ध-विद्याल्य में उच्च शिक्षा के लिए 
सबसे अधिक प्रसिद्ध था, शिलान्यास बुद्ध के निर्वाण के कुछ ही दिनों बाद हुआ था और 
राज्य ने उसके पोषण हेतु एक सो गाँवों का छंगान निर्धारित कर दिया था । उसमें दस 
हज़ार विद्यार्थी थे, एक सौ शिक्षा-कोप्ठ थे, बड़े-बड़े पुस्तकालय थे तथा चार मंजिल 
ऊँचे छः महान शयनागार थे। ह्वान्साँग का कथन है कि उसकी वेषशालाएँ “प्रात:कारू 
के वाप्प में खो जाती थीं और उसके ऊपरी कोष्ठ बादलों से भी ऊँचे उठे रहते थे । 
इस वृद्ध चीनी यात्री को नालन्दा के विद्वान साधथओं और उसकी सघन भाड़ियों से इतना 
प्रेम था कि वह वहाँ पाँच वर्ष तक रह गया । उसका कथन है कि नालन्दा में “विदेश से 
आने वाले उन व्यक्तियों में से जो तक के विभिन्न सिद्धान्तों की शिक्षा प्राप्त करना चाहते 
थे अधिकत्तर तो विपय की दुःसाध्यता के कारण पीछे हट जाते थे और उन लोगों में 
से प्राचीन और नवीन दोनों विद्याओं में पूर्ण निपुण होते थे तथा शिक्षा के लिए भरती 
किए जाते थे; केवल दस में से त्तीन ही सफल होते थे ।” वे विद्यार्थी जिन्हें प्रवेश 
प्राप्त करने का सीमाग्य प्राप्त होता था निःशुल्क शिक्षा, भोजन एवं रहने 
का स्थान प्राप्त करते थे लेकिन उन्हें आश्रम के अनुशासन के अनुसार रहना पड़ता था । 
विद्यार्थियों को किसी सरुत्री को देखने की अथवा उससे वात करने की आज्ञा नहीं थी। 
स्त्री को देखने की इच्छामात्र को भी न्यू टेस्टामेंट की कठिनतम उवित के अनुसार ही एक 
महान्‌ पाप समझा जाता था। स्त्री-संभोग के अपराधी विद्यार्थी को पूरे एक वर्ष तक 
गधे की खाल, उसकी दुम ऊंची करके, ओढ़नी पड़ती थी और चारों ओर मीख माँगते 
हुए तथा अपने पाप को बतलाते हुए घूमना पड़ता था। रोज प्रातःकाल पूरे विद्यार्थी 
वर्ग को विश्वविद्यालय के दस बड़े-बड़े स्तान-कुंडों में नहाना पड़ता था । अध्ययन कीं 
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अवधि बारह साल की थी लेकिन कुछ विद्यार्थी तीस वर्ष तक रहते थे और कुछ मूृत्य 
पर्यन्‍्त वहीं रह जाते थे । 


मुसलमानों ने उत्तरी भारत के बौद्ध और ब्राह्मण दोनों प्रकार के लगभग सभी 
आश्रमों को विध्वंस कर दिया । ११९७ ई० में नालन्दा को जलाकर ढेर कर दिया गया 
तथा उसके सभी भिक्षुओं की हत्या कर डाली गई । इन हठघर्मियों के विध्वंस के बाद 
जो कुछ भी अवशेप रहा उससे हम प्राचीन भारत के प्रचुर जीवन का कुछ भी मूल्यांकन 
नहीं कर सकते । फिर भी ये विध्वंसकारी पूर्णहूपेण असभ्य नहीं थे; वे सौंदर्य के प्रेमी 
थे तथा लूटने में भी वर्तमान कालीन चातुर्य के समान पवित्रता का ध्यान रखते थे । 
जब मुग़लों ने राज्यसिहासन ग्रहण किया तब वे अपने साथ एक उच्च लेकिन संकुचित' 
संस्क्ृति को लेकर आए; वे विद्या से उतना ही प्रेम करते थे जितना कि वे तलवार से 
प्रेम करते थे और वे एक सफल सैनिक घेरे का काव्य के साथ किस प्रकार समन्वय करना 
चाहिए यह भी जानते थे। मुसलमानों में शिक्षा अधिकतर व्यक्तिगत थी जो उन उस्तादों 
द्वारा दी जाती थी जिन्हें धनाढ़्य व्यक्ति अपने लड़कों के लिए नियुक्त करते थे । यह 
शिक्षा का वैमवशाली लोगों से सम्बन्ध रखनेवाला सिद्धान्त था जिसमें उसे एक अच्छे 
पद और शक्ति वाले व्यक्ति के लिए आभूषण समभा जाता था--कभी-कभी वह सहा- 
यक भी होती थी--लेकिन एक ग़रीव और मामूली पद के आदमी में इसका होना आम- 
तौर से कष्टप्रद तथा समाज के लिए खतरनाक माना जाता था। उस समय शिक्षकों 
के शिक्षा देने के क्या तरीके थे उनका अनुमान हम औरंगज़ेव के उसके गुरु के प्रति, जिसने 
बादशाह से कोई पद और तंत्सम्बन्धी वेतन पाने का प्रयत्त किया था, दिए गए उत्तर से. 
जो इतिहास की प्रसिद्ध चिट्ठियों में से एक है, लगा सकते हैं । 


“उस्ताद | आप मुभसे कया चाहेंगे ? क्या आप उचित रूप से यह इच्छा कर सकते 
हैं कि मैं आपको अपने दरवार के प्रमुख उमराओं के मध्य स्थान दूँ ? मैं आपको यह 
बतला दूँ कि अगर आपने मुझे उस तरीके से पढ़ाया होता जैसा कि आपको चाहिए 
था तो इससे सही वात दूसरी न होती क्योंकि मैं इस ख्याल का हूँ कि एक अच्छी तरह 
पढ़े हुए और पढ़ाए गए लड़के को कम-से-कम अपने उस्ताद का उतना ही एहसानमंद 
होना चाहिए जितना कि अपने वाप का। लेकिन कहाँ हैं वे शिक्षाएँ जो आपने मुभ्के दी 
थीं ? सबसे पहले तो आपने मुझे यह सिखलकाया कि सारा फिरंगिस्तान (ऐसा प्रतीत 
होता है, वे योरप को फिरंगिस्तान कहते थे) एक, मैं नहीं जानता कितना छोटा टापू 
है जिसका सबसे बड़ा वादशाह पुर्तंगाल का वादशाह है और उससे नीचे हालेंड क 
राजा है और उसके बाद इंगलेड का राजा है और फ्रांस तथा अंडलह्सिया आदि के 
सम्राठों का आपने मुभसे ऐसा वर्णन किया जैसे वे कोई तुच्छ राजागण हों। आपने 
मुझे यह बतलाया कि हिन्दुस्तान के सम्राट उन सवको मिल्‍छाकर कहीं अधिक बड़े थे 
कि वे (हिन्दुस्तान के वादश्ाह) जो विश्व के विजेता और राजा थे कहीं अधिक महान्‌ 
थे तथा हिन्दुस्तान के सम्राटों के नाम से फारस, उज़वेक, काशगर, तातार और कंथी, 
पेग, चीन ओर महाचीन के राजा लोग काँपते थे। क्या प्रशंसनीय मगोल थी । आपको 
मभे विश्व के उन सव राज्यों को ठीक-ठीक पहचानना सिखलाना चाहिए था तथा 
यह शिक्षा देनी चाहिए थी कि मैं यह समझ सकूँ कि उनकी शक्ति कितनी है, उनका 

लड़ने का ढंग क्‍या है, उनकी सामाजिक रीतियाँ क्या हैं उनके घ॒र्म, शासन-विधि 
तथा उनकी रुचियाँ क्या हैं जिससे कि इतिहास के अध्ययन मात्र से मैं उनके उत्थान, 
उन्नति एवं पतन को देख सकता; और आपको मुझे यह सिखलाना था कि किन आकस्मिक 
कारणों अथवा गलतियों से उन सामत्राज्यों और राज्यों में महान परिवर्तन और 
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ऋँतियाँ हुईं। मैंने शायद ही कभी आपसे अपने बुजुर्गों के जो इस सल्तनत के नींव 
जमाने वाले थे, नाम सीखे हों । आप मुझे उनके जीवन के इतिहास तथा उस रास्ते को 
जिससे उन्होंने इतनी बड़ी विजय प्राप्त की थी वतलाने से बहुत दूर थे। आप मे 
अरबी भाषा को पढ़ना तथा लिखना सिखलाना चाहते थे। सच है, में आपका इसके 
लिए बड़ा आमारी हूँ कि आपने एक भाषा के ऊपर मेरा इतना समय नप्ट कराया 
जिसमें पूर्णता प्राप्त करने के लिए दस से वारह साहू तक चाहिए जैसे कि एक बाद- 
शाह के लछड़के को, जिसके लिए अनेक आवश्यक कारणों से जिन्हें जानना उसके लिए 
आवश्यक है, समय कहीं वहुमल्य है। एक वेयाकरण अथवा कानून का विशेषज्ञ होना 
या अपने पड़ोसियों की भाषा से दूसरी भापाओं का जानना जब कि वह बिना उनका 
ज्ञान प्राप्त किए ही रह सकता है, कोई गौरव की वात हो। ऐसा प्रतीत होता है जैसे 
कोई प्रेतात्मा किसी अरुचि, यही नहीं किसी नीच भावना के कारण अपने को दाव्दों 
के अध्ययन ऐसे कठिन एवं थकान पैदा करने वाले शुप्क एवं दुःखद अभ्यास में लगाने 
में असमर्थ रही हो ।' 

उसके समकालीन वरनियर का कहना है कि “इस प्रकार औरंगजेव ने अपने 
शिक्षकों को पांडित्यपूर्ण शिक्षाओं का विरोध किया जिसके सम्बन्ध में उसके दरवार 
में यह कहा जाता है कि उसने निम्नलिखित भर्तना की थी: 


क्या तुम यह नहीं जानते कि एक सुशिक्षित वचपन, जो कि एक ऐसी अवस्था 
है जो आमतौर से आनन्ददायक स्मृतियों से सम्बन्धित रहती है, हज़ारों उत्तम नियमों 
और शिक्षाओं को जो मनुष्य के वाकी जीवन पर गहरा प्रभाव डालती हैं तथा वृद्धि 
को बड़ें-वड़े काम करने के लिए उठाए रहती हैं, देने में समर्थ है। क्या कानून, प्राथना 
ओर विज्ञान की शिक्षा हमारी मातृ-भाषा में अरबी के समान प्राप्त नहीं की जा सकती ? 
आपने मेरे पिता शाहजहाँ से कहा था कि आप मुझे दरश्शन-शास्त्र की शिक्षा देंगे। यह 
सच है, मुझे अच्छी तरह याद है, कि आपने मुभे कई वर्षों तक उन वस्तुओं से जो 
बुद्धि को किसी प्रकार का संतोप प्रदान नहीं करतीं तथा मनुष्य-समाज के लिए जिनकी 
कुछ भी उपयोगिता नहीं है सम्बन्धित प्रश्नों से मेरा मन वबहलाया; इन सारहीन 
विचारों तथा कोरी कल्पनाओं में केवल एक ही गुण है कि वे समभने में कठित हैं और 
भूलने में आसान हैं। मैं आज भी याद करता हूँ कि जव आप अपने उत्तम दर्शन से 
मेरा मन बहला चुके--मालूम नहीं कव तक-तव मैं केवछ कुछ असभ्य और अवेरे शब्दों 
को ही याद रख सका जो अच्छी से अच्छी बुद्धि को भी परेशान करने में, आइचय्य में 
डालने में और उसे विलकुलछ थका देने में समर्थ हैं और जिनका आविप्कार ही केवल 
इसीलिए हुआ है कि वे आपके ऐसे आदमियों के अभिमान और अज्ञान पर पर्दा डाल 
सके जो हमें यह विश्वास दिलाना चाहते हैं कि वे सब कुछ जानते हैं; उन अस्पष्ट 
और अनिदर्चित शब्दों में बड़े-बड़े रहस्य छिपे हैं जिन्हें केवल वे ही समभ सकते हैं। 
यदि आपने मुझे उस दर्शन की शिक्षा दी होती जो बुद्धि को विचार करने के योग्य 
बनाता हैं तथा उसे अज्ञात रूप से तके को छोड़कर और किसी भी वस्तु से संतुप्ट न 
होने का अभ्यस्त करता है, यदि आपने मुझे उन उत्तम आदेशों और सिद्धान्तों की श्षिक्षा 
दी होती जो आत्मा को भाग्य के प्रभाव से ऊपर उठाते हैं तथा उसे एक अडिग स्थिर 
रूप में परिवर्तित कर देते हैं और उसे न तो समृद्धि के कारण ऊपर उठने और न 





+ हम यह नहीं कह सकते कि यह उद्धरण कहाँ तक वनियर का है और कहाँ 
तक ओरंगज्षेव का है। हम केबल यह हो जानते हैं कि इसका पुनः मुद्रण होना चाहिए। 
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'कुसमय के फलस्वरूप निम्नावस्था प्राप्त करने देते हैं, यदि आपने मुझे हम क्या हैं 
अथवा वस्तुओं के प्रथम मूल सिद्धान्त क्या हैं इनका ज्ञान प्राप्त कराने की लेशमात्र भी 
चिता की होती तथा मुभे मेरी बुद्धि में विश्व की महानता तथा उसके अवयवबों के 
प्रशंसनीय व्यवस्था एवं गति की ठीक-ठीक कल्पना करने में सहायता की होती; मैं कहता 
हूँ कि यदि आपने इस प्रकार के दर्शन की शिक्षा दी होती तव मैं अपने को आपका उससे 
भी अधिक आमारी समझता जितना कि सिकन्दर अरस्तू के प्रति था और मैं अपना 
यह फर्ज समझता कि आपको वह पारितोषिक प्रदान करूँ जैसा कि सिकन्दर ने अरस्तू 
को भी न दिया हो। मेरी मिथ्या प्रशंसा करने के स्थान पर क्या आपको मुझे एक 
बादशाह के लिए जो अत्यन्त आवश्यक बात है अर्थात्‌ एक सम्राट का उसको प्रजा 
के प्रति तथा प्रजा का उसके प्रति क्‍या धर्म है नहीं सिखलाना चाहिए था ? क्‍या 
आपको यह विचार नहीं करना चाहिए था कि एक दिन मुझे तलवार के द्वारा अपने 
भाइयों से अपने जीवन और राज्य के लिए लड़ाई करनी पड़ेगी ? . . . . क्या कभी आपने 
इस बात की चिता की कि आप मुझे यह सिखलाते कि एक शहर का घेरा किस प्रकार 
डालना चाहिए या लड़ाई के मैदान में सेना को किस तरह खड़ा करना चाहिए ? इन 
बातों के लिए मैं दूसरों का कतज्ञ हूँ, आपका बिलकुल नहीं । जाइए ! उस गाँव को 
वापस चले जाइए जहाँ से आप आए हैं और किसी को यह न मालूम होने पाए कि 
आप कौन हैं और आपका क्‍या अंत हुआ। 


३. महाकाव्य 


सहाभारत; उसकी कथा; उसका स्वरूप; भगवद्गीता; संग्राम-दर्शन; स्वतंत्रता 
का मूल्य; रामायण; वन-चरित्र; सीता हरण; हिन्दू महाकाव्य तथा ग्रीक। 


पाठशालाएँ और विश्वविद्यालय भारत की शिक्षा प्रणाली के केवल एक अंग थे। 
चूंकि भारत में अन्य सभ्यताओं की अपेक्षा लिखने की प्रथा की कम महत्ता थी । 
मौखिक शिक्षा में ही देश के इतिहास एवं काव्य को जीवित रक्खा गया तथा उसी के 
द्वारा उसका प्रचार किया गया अतएवं समाज में पाठ की प्रथा ने लोगों के बीच 
उनकी सांस्कृतिक परम्परा के सबसे बहुमूल्य अंश का प्रचार किया। जिस प्रकार ग्रीस 
निवासियों के अंकगणित अन्वेषकों ने इलियड और ओडिसी को प्रसारित करते हुए 
उसका प्रचार किया था उसी प्रकार भारत के उच्चारकों और कथाकारों ने सदैव वृद्धि 
को प्राप्त होने वाले महाकाव्यों को जिनमें ब्राह्मणों ने अपनी प्राचीन युग की कथाएँ 
भर रखी थीं एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी तथा राज्य-दरबार से लेकर जनता तक 
पहुँचाया । 

एक हिन्दू विद्वान ने महाभारत को “एशिया में कल्पना की सर्वोत्तम कृति” 
माना है और सर चार्ल्स इलियट उसे “इलियड्‌ से भी उत्तम काव्य” मानते हैं । एक 
दृष्टि से इस बाद के (अर्थात्‌ इलियट के) विचार में किसी प्रकार का संदेह नहीं है। 
आरम्म में एक उचित विस्तार की कथा होते हुए महाभारत में प्रत्येक शताब्दी में 
कुछ नई-नई कथाओं और घर्मपदेशों का प्रवेश हुआ, उसमें भगवद्गीता और राम की 
कथा का समावेश हुआ और अंत में वह १,०७,००० इलोकों की, इलियड्‌ और ओडिसी 
दोनों को मिला कर उनकी सातगुनी परिमाण की रचना हो गईं। इसके रचयिता एक 
सैनिक थे--व्यास ; जिन्हें परम्परागत महाभारतकार माना जाता है---का अर्थ है, 'क्रमवद्ध 
करने वाला।” सैकड़ों कवियों ने उसकी रचना की, हज़ारों गायकों ने उसमें संशोधन 
किया और गृप्त-सम्राटों के प्रश्नय में इस ग्रंथ में जो मूलतया क्षत्रियों का था ब्राह्मणों 


१० 
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ते अपने घार्मिक एवं नैतिक विचारों का समावेश करके उसे वह महान्‌ रूप दिया जो 
आज हम देखते हैं। 

महाभारत का मुख्य विपय धामिक-शिक्षा से सम्बन्धित नहीं था क्योंकि वह एक 
हिंसा, जुआ और संग्राम की कथा है। प्रथम पर्व में सुन्दरी शकुन्तला (जो भारत के 
सवसे प्रसिद्ध नाटक की नायिका होने को थी) और उसके सर्वशक्तिमान्‌ पुत्र भरत का 
वर्णन है; उसके शरीर से कौरव और पाण्डव वंशों की उत्पत्ति हुई जो महान्‌-भारत' 
माने जाते हैं तथा जिनका संग्राम महाभारत का कथानक है (जो बीच-बीच में टूटा 
हुआ भी मिलता है) । पाण्डवों के राजा युधिष्ठिर अपनी सम्पत्ति, अपना राज्य, अपने 
भाई और अंत में अपनी स्त्री को भी अपने कुरु बैरी के पास जो एक विशिष्ट प्रकार 
से बने हुए पसे से खेल रहा था, हार जाते हैं। जैसा कि तय हुआ था पाण्डवों को 
उनका राज्य बारह वर्ष के बनवास के वाद वापस मिलना चाहिए था। वारह वर्ष बीत 
गए; पाण्डव कौरवों से अपना राज्य वापस माँगते हैं; उन्हें कोई उत्तर नहीं मिलता 
और वे संग्राम की घोषणा कर देते हैं। दोनों ओर मित्र-राज्यों को निमंत्रण दिया जाता 
है और उस लड़ाई में लगभग सम्पूर्ण उत्तरी भारत प्रविष्ट हो जाता है।* पाँच पर्वों 
में यह संग्राम अट्ठारह दिन में समाप्त होता है; सारे कौरव और लगभग सारे पाण्डव 
भी मार डाले जाते हैं। केवल वीर-भीष्म ने ही दस रोज में १,००,००० आदमियों 
का संहार किया; कुल मिलाकर, महाभारत के कवि की गणना के अनुसार, मरे हुए 
वीरों की संख्या कई लाख में थी । मृत्यु के इस रकतरंजित स्थरू पर अंध-कुरु-सम्राट 
धृतराष्ट्र की रानी गांधारी अपने पुत्र दुर्योधन के शव पर तृष्णा से मडराते हुए गिद्धों 
को देख कर भयातुर होकर विलाप करती है। 


एवमुक्‍त्वा तु गान्धारी कुरुणामवक्तनम॥ 
अपब्यत्तत्र तिष्ठन्ती सर्व दिव्येन चक्षुपा ॥१॥* 


पतिव्रता महामागा समानक़्तचारिणी। 
उमग्रेण तपसा युक्‍ता सततं सत्यवादिनी ॥२॥ 


ददर्श सा बुद्धिमती दूरादपि यथान्तिके। 
रणाजिरं नृवीराणामद्भुतं लोमहर्पणम्‌ ॥४॥* 


अस्थिकेशवसाकीर्ण शोणितौघधपरिप्लुतम्‌। 
शरीरेबंहुसाहखैविनिकीर्ण समन्‍्ततः 


के * देदों में महाभारत के कुछ चरित्रों का वर्णव मिलने से यह प्रतीत होता है कि 

दो बंशों के इस संग्राम की २००० ई० पु० की तारीख मूलरूपेण ऐतिहासिक है। 

' ऐसा कहकर गान्धारी देवी ने वहीं खड़ी रहकर अपनी दिव्य दृष्टि से कौरवों 
फा वह सारा विनाद्-स्थलू देखा। 

 भान्धारी बड़ी ही पतिन्नता, परम सौभाग्यवत्ती, पति के लिए समान ब्रत का 
पालन करने दाली, उग्र तपस्या से युक्‍त तथा सदा सत्य बोलने वाली थीं। 

: बुद्धिमती गान्धारी ने नरवीरों के उस अद्भुत एवं रोमांचकारी समरांगण को 
टूर से भी उसी तरह देखा जैसा निकट से देखा जाता है। 

* बह रणक्षेत्र हड्डियों, केशों और चवियों से भरा था, रक्त के प्रवाहु से आप्ला- 
वित हो रहा था, कई हजार छात्ों वहाँ चारों ओर बिखरी हुई थों। 
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गजाइवनरनारीणां निःस्वनेरभिसंवतम्‌ । 
- श्ुगालवककाकोलकद्धुकाकनिषेवितम्‌ ॥७॥* 


रक्षसां पुरुषादानां मोदनं कुरराकुरूम । 
अशिवाभि: शिवाभिद्च नादितं गप्नसेवितम्‌ ॥८॥ 


वासुदेव॑ पुरस्कृत्य हतवन्धुं च पाथिवम्‌ । 
कुरुस्त्रियः समासाद्य जग्मुरायोधनं प्रति ॥१०॥४ 


समासाद्य कुरुक्षेत्र ता: स्त्रियों निहतेश्वराः । 
अपवब्यन्त हतांस्तत्र पुत्नान्‌ आ्रातृन पितृन्‌ पतीनू ॥१ १ 


ऋव्यादेभक्ष्यमाणान वे गोमायवलवायसे: । 
भरते: पिशाचे रक्षोभिविविधैरत निशाचरे: ॥१२॥ 


रुद्राकीडनिभं दणष्टवा तदा विश्वसनं स्त्रिय: । 
महाहेंम्यो5थ यानेभ्यो विक्रोशन्त्यों निपेतिरे ॥१३॥ 


अदृष्टपूर्व पश्यन्त्यो दुःखार्ता भरतस्त्रिय: । 
शरीरेष्वस्खलन्नन्या: पतन्त्यरचापरा भुवि ॥१४॥* 


श्रान्तानां चाप्यनाथानां नासीत काचन चेतना । 
पांज्चालकुरुयोषाणां कृपणं तदभून्‍्महत्‌ ॥१५॥ 
दुःखोपहतचित्ताभि: समन्‍्तादनुनादितम्‌ । 

दृष्ट्वाउप्ियोवनमत्युग्रं धर्मज्ञा सुबछात्मजा ॥१६॥* 


ततः सा पुण्डरीकाक्षमामन्व्य पुरुपोत्तमम्‌ । 
कुरूणां वैशसं दृष्ट्वा इदं बचनमत्रवीत्‌ ॥१७॥ 





हाथियों, घोड़ों, मनुष्यों और स्त्रियों के आतंनाद से वह सारा युद्धस्थलू गूँज 
रहा था। सियार, बगुले, काले कौए, कड्धू] और काक उस भूमि का सेवन करते थे। 

* बह स्थान नरभक्षी राक्षसों को आनन्द दे रहा था। वहाँ सब ओर कुरर पक्षी छा 
रहे थे। अमंगलमयी गीवड़ियाँ अपनी बोली बोल रही थीं, गौध सब ओर देठ हुए थे । 

*१ जिनके बन्धु-बान्धव मारे गये थे, उन राजा धृतराष्ट्र तथा भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
को आगे करके कुरुकुल की स्त्रियों को साथ ले वे सव लोग युद्ध स्थल में गये । 

“»' क्रक्षेत्र में पहुंचकर उन अनाथ स्त्रियों ने वहाँ मारे गये अपने पुत्रों, भादयों, 
पिलाओं और पतियों के शरीरों को देखा जिन्हें मांस-भक्षी जीच-जन्तु, गीवड़-समृह, कौए, 
भूत,--पिशाच, राक्षत और नाना प्रकार के निशाचर नोच-नोचकर खा रहे थे। 

रुद्र की ऋ्रणास्थली के समान उस रणभूमि को देखकर दे स्त्रियाँ अपने बहु- 
मूल्य रथों से ऋनचदन करती हुई नीचे गिर पड़ीं। - 

" जिसे कभी नहीं देखा था, उस अद्भुत रणक्षेत्र को देखकर भरतकुछ की स्त्रियाँ 
दुःख से आतुर हो लाझों पर गिर पड़ीं और दूसरी बहुत-सी स्त्रियाँ धरती पर गिर गयीं । 

उन थकी-माँदी और अनाथ हुई पाण्चालों तथा कौरवों की स्त्रियों को वहाँ 
चेत नहीं रह गया था। उन सब की बड़ी दयनोीय दक्षा हो गयो थी। 

“/““ु:ख से व्याकुल चित्त हुई युवतियों के करण ऋनन्‍दन से वह अत्यन्त भयंकर युद्ध- 
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परयेता: पुण्डरीकाक्ष स्नुषामे निहतेश्वरा:। 
प्रकीर्णकेशा:. क्रोशन्ती: कुररीखि साधव ॥ १८! 


अमृस्त्वभिसंमागम्य स्मरन्त्यो भर्तु जानू -गुणान्‌ । 
पृथगेवास्यघावस्त्य: पुत्रान्‌ भ्रात॒न्‌ पितुन्‌ पत्तीनू ॥१९॥४ 


वीरसूभिमंहाराज हतपुत्राभिरावृतम्‌ । 
क्वचिच्च वीरपत्नीभिहेंतवीराभिरावृतम्‌ ॥२०॥* 


एवमार्ता विलूपती समामाष्य जवार्देनम्‌ । 
गान्धारी पुत्रशोकार्ता ददर्श निहतं सुतम्‌ ॥६ १॥* 


दुर्योधन हतं दृष्ट्वा यान्‍्वारी शोककशिता । 
सहसा न्यपतद्‌ भूमौ छिन्नेव कदली वलने ॥१॥ 


सा तु लब्ब्वा पुनः संज्ञां विक्रय च विलप्य च । 
दुर्योधनमभिप्रेक्ष शयानं रुधिरोक्षितम्‌ ॥२॥* 


परिष्वज्य च गान्धारी कृपणं परयेदेवयत्‌ । 
हा हा पुत्रेतिशोकार्ता विललापाकुलेन्द्रिया ॥३॥" 


सुगूढजन्नु विपुलं हारनिष्कविभूषितम्‌ । 
वारिणा नेत्रजेनोर: सिंचन्ती शोकतापिता ॥४॥* 


स्थल सब ओर से गूँन उठा। यह देखकर धर्म को जानने वाली सुबलपुत्नी गान्धारी 
से कमल-तयन श्रीकृष्ण को सम्बोधित करके कौरवों के उस विनाञ पर दृष्टिपात करते 
हुए कहा । 

कपल नयन साधव ! मेरी इन विधवा पुत्र बधुओं को ओर देखो जो केश बिख़ारे 
कुररी की भाँति विकाप कर रही हैं। 

* थे अपने पत्तियों के गुणों का स्मरण करती हुईं उनकी लाझों के पास जा रही 
हैं और पतियों, भाइयों, पिताओं और पुत्रों के शरीरों की ओर पृथक्‌-पुथक्‌ दौड़ रही हैं। 

* महाराज ! कहों तो जिनके पुत्न मारे गये हैं उतर वीरप्रसविदी माताओं से और कहीं 
जिनके पति वीरगति को प्राप्त हो गये हैं, उन चीरपत्तियों से यह युद्धस्थछ घिर गया हे । 

“भगवान्‌ श्रीकृष्ण को सम्बोधित करके पुत्रद्योक से व्याकुल हो इस प्रकार आते 
विलाप करती हुई गान्धारी ने मारे गये अपने पुत्र दुर्योधन को देखा। 

* दुयंधिन को सारा गया देखकर शोक से पीड़ित हुईं गान्धारी बन में कटे हुए 
केले के वक्ष की तरह सहसा पृथ्वी पर गिर पड़ीं। 

“पुनः होश से आने पर अपने पुत्र को पुकार-पुकार कर वे विल्लाप करने रूगीं। 
दुर्योधन को खून से रूथपथ होकर सोया देख उसे हृदय से लगाकर गान्धारी दीन होकर 
रोने रूग्ों। उनकी सारी इच्द्रियाँ व्याकुल हो उठी थीं। बे शोक से आतुर हो हा 
पुत्र !” कहकर विजाप करने रूगीं। 

“ दुर्योधन के गले की विशाल हुड्डी मांस से छिपी हुई थी। उसने गले में हार 
और निष्क पहन रखे थे। उन आशभूषणों से विभूषित बेटे के वक्षःस्थल को आँसुओं से 
सोचती हुई गान्धारो शोकाग्नि से संत॒प्त हो रही थों। 


भारतवर्ष का साहित्य / १४६ 


समीपस्थं हृपीकेशमिंद॑_ वंचनमन्नवीत्‌ । 
उपस्थितेषस्मिन संग्रामे ज्ञातीनां संक्षये विभो ॥५॥/- - 


मामयं प्राह वाण्णेय प्रांजलिनूपसत्तमः | 
अस्मिन ज्ञातिसमुद्धप जयमम्बा ब्वीतु में ॥३॥ 


इत्युक्त जानती सर्वमहं स्वव्यसनागमम्‌ । 
अन्वं पुरुषव्याध्र. यतोषर्मस्ततोजयः ॥छा। 


यथा च युध्यमानस्त्वं न व मुह्यसि पुत्र॒क। 
थ्रवं शस्त्रणिताल्लोकान प्राप्स्यस्थमरवत्‌ प्रभो ॥८॥ 


इत्येवमन्नवं पूर्व. नै शोचामि वे प्रभो। 
धृतराष्ट्र तु शोचामि कृपणं हतवान्धवम्‌ ॥९॥* 
य॑ पुरा पर्युपासीना रमयन्ति वरस्त्रियः। 
त॑ वीरशयने सुप्त॑ रमयन्त्यशिवा: शिवा: ॥१३॥ 
य॑ं पुरा पर्युपासीना रमयन्ति महीक्षित:। 
महीतलरूस्थं निहत॑ '  मृघ्रास्तंपर्युपासते ॥१४॥* 


य॑ पुरा व्यजने रम्यैरुूपवीजन्ति योषितः। 
तमय पक्षव्यजनैरुपवीजन्ति पक्षिण: ॥१५॥ 





“वे पास ही खड़े कृष्ण से इस प्रकार कहने ऊूगीं--इृष्णिनन्दन ! प्रभो! भाई- 
बन्धचुओं का विनाश करने वालर जब यह भीषण संग्राम उपस्थित हुआ था, उस समय 
नृपश्नेष्ठ दुर्योधन ने मुझसे हाथ जोड़कर कहा--माता जी! कुदुम्बीजनों के इस 
संग्राम सें आप सुझे मेरी विजय के आश्ञीर्वाद दें। 

पुरुर्षासह श्री कृष्ण! उसके ऐसा कहने पर में यह सब जानती थी कि सु 
पर बड़ा भारी संकट आने वाला है, तथापि मैंने उससे यही कहा--जहाँ धर्म है, 
वहीं विजय है १ 

“बेंदा! शक्तिशाली पुत्र! यदि तुम युद्ध करते हुए घर्म से मोहित न होओगें 
कम ही देवताओं के समान हास्त्रों द्वारा जीते हुए छोकों को प्राप्त कर 

गे। 

*प्रभो ! यह बात मैंने पहले कह दी थी, इसलिए सुझे इस दुर्योधन के लिए 
शोक नहीं हो रहा है। में तो इन दीन राजा युधिष्ठिर के लिए शोकमग्न हो रही 
हैं, जिनके सारे भाई-बन्यु मार डाले गये। 

* “वर्वकाल में जिसके पास बेठकर उुन्दरी स्त्रियाँ उसका मनोरंजन करती थीं 
वीरशय्या पर सोये हुए आज उसी वीर का ये अमंगलूकारिणी गौदड़ियाँ सन-बह- 
लाव करती हैं। 

“जिसके पास राजा लोग बेठकर उसे आनन्द प्रदान करते थे, आज मरकर धरती 
पर पड़े हुए उसी वीर के पास: गीध बेठे- हुए हैं। 

“ पहले जिसके पास खड़ी होकर युवतियाँ सुन्दर पंखे भला करतो थीं, आज उसी 
को पक्षीगण अपने पाँखों से हवा करते हैं । 
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प्रकीर्णकेशां. सुश्नोणीं - दुर्योधनशुसा ड्भुगाम्‌ । 
रुक्‍्मवेदीनि्ां -पश्य कृष्ण: लक्ष्मणमातरम्‌ त२णा 


नूनमेषा पुरा वाछा जीवमाने महीमुजे। 
भुजावाशित्य रमते सुमुजस्थ मनस्विनी ॥२६॥४ 


कर्थ तु शतथा नेदं हृदयं मम दीय॑ते। 
पह्यन्त्या निहतं पुत्र पुत्रेण सहित रणे ॥२७॥/ 


पुत्र रुधिरसंसिक्तमुपजि प्रत्यनिन्दिता । 
दुर्योवत॑ं तु वामोरू: पाणिना परिमाजंती ॥रटा।ं 


कि न शोचत्ति भर्तारं पुत्र चैषा मनस्विनी । 
तथा ह्यवस्थिता भाति पुत्र चाप्यमिंवीक्ष्य सा ॥२९॥४ 


स्वशिर: पशञ्चशाखाभ्यामभिहत्यायतेक्षणा । 
पतत्युरसि वीरस्यथ कुरुराजस्थ माधव ॥३०॥४ 


पुण्डरीकनिभा भात्ति पुण्डरी कान्तरप्रभा ! 
मुखं विमृज्य पुत्रस्य भर्तृश्चैव तपस्विनी ॥३ १३४ 


यदि सव्यागमा: सन्ति यदि वे श्रुतयस्तथा | 
प्रुव॑ छोकानवाप्तोध्यं नृपो बाहुबलाजितान्‌ ॥३२॥* 


* श्रीकृष्ण ! सुवर्ण की बेदी के समान तेजस्विनी तथा सुन्दर कि प्रदेशवाली 

नह की माता को तो देखो जो दुर्योधन के शुभ अंक सें स्थित हो केश खोले 
रही है ।' ः 

“पहले जब राजा दुर्योधन जीवित था तव निश्चय ही यह सनस्थिनी.बाला सुन्दर 
बाँहों चाले अपने चीर पति को दोनों भुजाओं का आश्रय लेकर इसी तरह उसके साथ 
सानन्द कीड़ा करती रही होगी। 

 रणभूमि सें मेरा वही पुन्न अपने पुत्र के साथ ही सार डाला गया है, इसे इस 
अवस्था में देखकर मेरे इस हृदय के सेकड़ों टुकड़े क्यों नहीं हो जाते । 

सुन्दर जाँघों बाली मेरी सती साध्वी पुन्रवधू कभी खून से भीगे हुए अपने पुत्र 
लक्ष्मण का मुंह रूँघती है तो कभी पति दुर्योधन का शरीर अपने हाथ से पोंछती हे। 

* पता नहीं, यह सचस्विनी वहु पुत्र के लिए जोक करती है या पति के लिए ? 
फुछ ऐसी ही अवस्था में वह जान पड़ती है । माधव ! वह देखो, वह विशाललोचना 
वधू पुत्र की ओर देखकर दोनों हाथों से सिर पीदती हुई अपने वीर पति कुरुराज की 
छाती पर गिर पड़ी है। ३7“ 7 8 

* कमल-पुष्प के भोतरी भाग की सी मनोहर कान्तिवाली मेरी तपस्विनी पुत्रवध्‌ 
जो प्रफुल्ल कमल के समान सुशोभित हो रही हैं, कभी अपने पुत्र का मुंह पोंछती है 
तो फभी अपने पति का। ; 

* श्रीकृष्ण ! यदि वेद-शास्त्र सत्य हैं तो मेरा पुत्र यह राजा दुर्योधन निशचय ही 
अपने वाहुबल से प्राप्त हुए पुण्यमय छोकों में गया है। - - 

“श्री महाभारत स्त्री पव के अंतर्मत स्त्री विछाप पे सें दुर्योधन का दर्शन विषयक 
सनहवें अध्याय से उद्धृत । 


भारतवर्ष का साहित्य / १५१ 


प्रेम और संग्राम के इस कथानक में हज़ारों क्षेपक छूगा दिये गए। एक सर्ग में 
भगवान्‌ कृष्ण योद्धा को रोक कर उसे युद्ध और कृष्ण की महानता पर व्याख्यान देते 
हैं, मरणासन्न भीष्म जाति, सम्पत्ति-दान, विवाह, दान, और मृतक-संस्कार के नियमों 
की व्याख्या करने के लिए, सांख्य और उपनिषदों के प्रदर्शन को समभाने के लिए, 
प्राचीन कथा और परम्परा का निर्देश करने के लिए और युधिष्ठिर को शासक के 
धर्म को सविस्तार समभाने के लिए अपनी मृत्यु को स्थगित करते हैं; वंशपरम्परा 
और भूगोल, धर्म और दर्शन के घूल से भरे मैदान अभिनय और कृति के नखलिस्तान 
को अलग करते हैं; देवताओं और अप्सराओं की कहानियाँ, प्रेम के कथानक, साधुओं 
की जीवनियाँ महाभारत की एक ऐसी स्वरूपहीनता देने---लेकिन उसे एक प्रचुर साहित्य 
बनाने--में सहायक हैं जैसी कि इलियड या ओडिसी में नहीं पाई जाती जो कि स्पष्टतया 
क्षत्रिय-गत कर्म, वीरत्व और युद्ध का राज्याभिषेक था। ब्राह्मणों के हाथ में लोगों को 
मनु के नियम, योग के सिद्धान्त, नैतिकता की सीख तथा निर्वाण की सुन्दरता की शिक्षा 
देने का एक माध्यम हो गया। नैतिकता के स्वर्ण-नियम की अनेक प्रकार से व्याख्याओँ 
है, सौंदर्य और ज्ञान के नीति-विषयक सूत्रों की भरमार है तथा पतिभक्ति की सुन्दर 
कहानियाँ (नल-दमयन्ती, और सावित्री) स्त्री-श्लोताओं को पतिक्नता स्त्री के ब्राह्मण- 
आदर की शिक्षा देती हैं। 
महाभारत की कथा में भागवद्गीता जो विश्व-साहित्य की सर्वोच्च दार्शनिक 
पद्मात्मक रचना है एक रत्न के समान जड़ी है। यह भारतवर्ष की न्यू-टेस्टामेंट है जिसके 
सम्मान की गणना वेदों के वाद ही हैं तथा जिसका न्यायालयों में हमारी वाइविल या 
कुर न के समान शपथ लेने में प्रयोग होता है। विलियम वान हमबोल्ट ने कहा है 
कि “यह सबसे सुन्दर, कदाचित्‌ एक ही सत्य दाशंनिक काव्य है जिसका कि किसी 
भी भाषा में अस्तित्व है।” व्यक्ति और ततृगत विशेषता का तिरस्कार करते हुए 
भारतवणषें अपनी कृतियों के रचयिताओं को जिस प्रकार प्रच्छन्न रखता है उसमें भाग लेते हुए 
गीता हमारे समक्ष विना अपने ग्रंथवार और काल का निर्देश किए हुए आती है। वह ४०० 
ई० पू० तक की प्राचीन अथवा २०० ई० पू० तक की नवीन भी हो सकती है।' 
इस काव्य का घटना-स्थलू कौरवों और पाण्डवों की रणभूमि हैं; इसका समय 
वह है जब कि पाण्डव योद्धा अर्जुन वैरी-दल के अपने सम्वन्धियों से लड़ने में अनिच्छा 
प्रकट करता है। भगवान्‌ कृष्ण से जो अर्जुन के वगल में होमर के देवता के समान रण 
में भाग ले रहे थे अर्जुन, गाँधी और क्राइस्ट के दशेन का व्याख्यान करता है: 
“दृष्टवेम॑ स्वजनं कृष्ण युयुत्सुं समुपस्थितम्‌ । 
सीदन्ति मम गात्राणि मुख च परिशुष्यति ॥ 
निमित्तानि च पश्यामि विपरीतानि केशव । 
नच श्रेयोष्नुपश्यामि हत्वा स्वजनमाहवे ॥ 


न कांक्षे विजयं कृष्ण न च राज्यं सुखानि च | 
कि नो राज्येन गोविन्द कि भोगैर्जीवितेन वा ॥ 


+ उदाहरणार्थ: “जो कुछ तुम्हें कष्ट दे उसे दूसरे के प्रति न करो,” “यदि शज्नु 
भी सहायता भाँगे तो एक धामसिक व्यक्ति उसे प्रदान करने के लिए तैयार हो जायझगा” 
#विनज्जता से छोध को, दया से बुराई को, वान से कृपणता को और सत्य से भूठ को जीतो ।* 

+ उदाहरणार्थ : “जिस प्रकार एक महालागर सें रूकड़ी का एक टुकड़ा दुसरे से 
सिलता है और फिर अलग हो जाता है उसी प्रकार प्राणियों का सम्पक है।” 
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अहो वत महत्पापं करतूँ व्यवसिता वयम्‌ ॥ 
यद्राज्यसुखलोमेन हन्तुं.. स्वजनमुचता: ॥ 
यदि मामप्रतीकारमशस्त्र शस्त्रपाणयः । 
धार्तेराष्ट्रा रणे हव्युस्तन्मे क्षेमतरं भवेत्‌ ॥ 


(अर्थात्‌, है कृष्ण! इस युद्ध की इच्छा वाले खड़े हुए स्वजन समुदाय को 
देखकर मेरे अंग शिथिल हुए जाते हैं और मुख भी सूखा जाता है और मेरे शरीर सें. 
कम्प तया रोमांच होता है।. . . -है केशव ! लक्षणों को भी विपरीत ही देखता हूँ 
तथा युद्ध में अपने कुल को मारकर कल्याण भी नहीं देखता। हे कृष्ण ! में विजय 
को नहीं चाहता और राज्य तथा सुखों को भी नहीं चाहता; हे गोविन्द हमें राज्य से 
क्या प्रयोजन अथवा भोगों से और जीवन से भी क्‍या प्रयोजन है।. . . -अहो शोक 
है कि हम लोग बुद्धिमान होकर भी सहान्‌ पाप करने को उद्यत हैं जो कि राज्य और 
सुख के लोस से अपने कु को सारने के लिए उद्यत हुए हैं। यदि मुझे शस्त्ररहित 
और सामना न करने वाले को हस्त्रधारी धृतराष्ट्र के पुत्र रण सें मार भी डालें, तो 
बह सेरे लिए अति कल्याणकारक होगा।) े 

इसके बाद कृप्ण जिनका देवत्व उन्हें रणक्षेत्र के आनन्द से नहीं हटा सकता विष्णु- 
पुत्र के पर्ण अधिकार के साथ यह व्याख्या करते हैं कि शास्त्रों के अनुसार तथा सर्वोत्तम - 
प्राचीन विचार के आधार पर रणक्षेत्र में स्‍्वजनों की हत्या करना न्‍्यायोचित है और 
अजुन का यह कतेव्य है कि वह क्षत्रिय-धर्म का पालन करे, शुद्ध विचार एवं शुद्ध-इच्छा 
से युद्ध करे तथा वैरियों का विनाश करें क्योंकि अंततोगत्वा केवल शरीर का ही 
हनन होता है, भात्मा तो अविनाशी है और वह सांख्य के अविनाशी पुरुष 
और उपनिषदों के नित्य आत्मा की विवेचना करते हैं: 
“अविनाशी तु तदिद्धि येन सर्वर्भिदं ततम्‌ । 
विनाशमव्ययस्यास्य न करिचिल्कतुमहँति ॥ 
अन्तवन्त इमे देहा नित्यस्यथोक्ताः शरीरिय: । 
अनाशिनोघ्प्रमेयस्थ तस्माद्ुध्यस्व भारत ॥ 
य एन वेत्ति हन्तारं यदचैनं मन्‍्यते हतम्‌। 
उभौ तो न विजानीतो नाय॑ हन्ति न हन्यते ॥ 
न जायते म्रियते वा कदाचिन्‌ नाय॑ भूत्वा भविता वा न भूयः। 
अजो नित्य: शाइवतोथ्यं पुराणों न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥ 

कृष्ण अर्जुन को दर्शन की शिक्षा देने के लिए अग्रसर होते हैं जिसमें उन्होंने 
सॉख्य और वेदान्त का एक विचित्र समन्वय किया हैं जो वैप्णव सम्प्रदाय को मान्य 
है। परमात्मन्‌ से अपनी एकता दिखलाते हुए वे कहते हैं : 





नाश रहित तो उसको जानना चाहिए जिससे यह संपूर्ण जगत व्याप्त है क्योंकि 
इस अविनाश का विनाद्य करने में कोई भी समर्य नहों है। नाश रहित, अप्रमेय, 
नित्यस्वरूप जीवात्मा के ये सब शरीर नाशवान्‌ कहे गए हैं। अतएव हे अर्जुन ! त्तू 
युद्ध कर। जो इस आत्मा को भरनेवारां। समभते हैं तया जो इसको मरा हुआ मानते 
हैं वे दोनों ही नहीं जानते; वयोंकि यह आत्मा न मरता है भौरन मारा जाता है। यह 
आत्मा किसी भी काल में न जन्म लेता है और न मरता है जयबा न यह आत्मा हो 
करके फिर होने वाला है क्योंकि यह अजन्मा, नित्य, शाइवत और पुरातन है; शरीर 
फे नाकश्ष होने पर भी यह नाश नहीं होता। 


भारतवर्ष का साहित्य / १५३ 


मयि सर्वमिदं प्रोतं सूत्रे मणिगणा इवं। 
रसो&हमप्सु कौन्तेय प्रभास्मि शशि सूर्ययोः। 
प्रणव: सर्ववेदेष शब्द: खे पौरुषं नृप॒ ॥ 
पुण्यो गन्धः पृथिव्यां च तेजइचास्मि विभावसों । 
जीवन सर्वभतेप॒ तपरचास्मि तपास्विपु ॥ 
वीजं मां सर्वभतानां विद्धि पार्थ सनातनम्‌ । 
वृद्धिवृद्धिमतामस्मि तेजस्तेजस्विनामहम्‌ ॥ . . 
विद्याविनयसंपन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि। 
शुनि चेव श्वपाले च पण्डिता: समदशिनः ॥ 
यह काव्य सहायक विषयों से तथा तत्त्वज्ञान एवं नीति विषयक विरोधों से जो 
जीवन के परस्पर विरोध और पेचीदगी का आभास दिलाता; है परिपूर्ण हैं। हमको 
यह देखकर धक्का लगता है कि मनुष्य तो उस सिद्धान्त को अपनाता है जो सर्वोत्तम 
नैतिक-सिद्धान्त माना जा सकता है जबकि देवता आत्मा की नित्यता ,एवं शारीरिक 
व्यक्तित्व को असत्य मानकर युद्ध और हिंसा के पक्ष में तक॑ करता है। .स्पष्टतया 
ग्रंथवार की इच्छा हिन्दू आत्मा के अंदर से बौद्ध-पुण्यता की क्षीणकारी शाँति को हिला 
कर भारतवर्ष के लिए युद्ध करने की इच्छा उत्पन्न करना था; यह एक क्षत्रिय का 
विद्रोह था जिसने यह अनुभव किया कि धर्म उसके देश को दुर्वेख कर रहा था और 
जिसने अभिमान के साथ यह कहा कि संसार में बहुत-सी वस्तुएँ ऐसी हैं जो शांति 
से भी अधिक मूल्यवान्‌ हैं। एक सामान्य दृष्टि से यह एक उत्तम शिक्षा थी जिसे 
यदि भारतवण् ने ग्रहण किया होता तो वह सदैव स्वतंत्र रहता। 
भारतवर्ष का दूसरा महाकाव्य हिन्दू ग्रंथों में सबसे अधिक प्रसिद्ध एवं सर्वेप्रिय 
है। महाभारत की अपेक्षा रामायण का विस्तार छोटा है; उसमें केवल एक हजार 
पृष्ठ हैं और प्रत्येक पृष्ठ में ४८ लाइवें हैं; और यद्यपि इसका भी विकास ईसा पूर्व 
तोसरी शताब्दि से लेकर ईसा की दूसरी शताब्दी तक सम्मिश्रण से हुआ तथापि इसमें 
क्षेपकों की संख्या कम है और वे इसके मुख्य विपय को किसी प्रकार से अवरुद्ध नहीं 
करते । परम्परा के अनुसार इस काव्य के रचयिता वाल्मीक हैं जो महाभारत के माने 
गए ग्रंथकार के समान इस काव्य के एक चरित्र हैं; लेकिन यह अधिक सम्भव है कि 
यह उन गायकों की कृति है जो आज भी इस काव्य का गान अपने श्रोताओं को 
प्रसन्न करने के लिए करते हैं जो कभी-कभी निरन्तर ९० दिन तक चलता रहता है। 
जिस प्रकार महाभारत की इलियड से इस वात में समानता है कि वह देवताओं 
और मनुृष्यों के युद्ध की एक महान्‌ कथा है जिसमें कभी-कभी एक देश की सुन्दरी 
दूसरे देश में चली जाती है उसी प्रकार रामायण ओडाइसी से मिलती-जुलती है और 
नायक की कठिनाइयों, उसके परिभ्रमण तथा उसकी स्त्री के उससे पुनर्मिलन की प्रतीक्षा 
के घैये के वृत्तान्त का वर्णण है। आरम्म में हम एक स्वर्ण-युग का जिसमें दशरथ 
अपनी राजथानी अयोध्या से अपने कौह्यल-राज्य (वर्तमान अवध ) पर राज्य करते थें। 


अर्थात्‌, यह सम्पूर्ण जगत्‌ सूत्र में सणियों के सद॒द्य मेरे गुथा हुआ हैं। हे अ्जुत् ! 
जल में में रस हूँ, चंद्रमा और सूय में प्रकाश हूं, सम्पूर्ण वेदों में ऊकार हूं तथा आकाझ 
में शब्द और पुरुषों सें पुरुषत्व हेँ। पृथ्वी में पवित्र गन्ध और अग्नि सें में तेज हैँ और 
सम्पूर्ण भूतों सें उनका जीवन हूँ तथा तपस्वियों सें तप हूँ। हे अर्जुन ! सम्पूर्ण भूतों 
का सनातव कारण को ही जान; में बुद्धिमानों की बुद्धि और तेजस्बियों का तेज हूँ । 
« » » शानीजन विद्या और विनय युक्त ब्राह्मण सें तथा गो, हाथी, कुत्ते और चाण्डाल 
में भी समभाव से देखने दाले होते हैं । 


जन 


१५४ / सस्यता की कहानी 


तस्यां प्ुर्यामयोध्यायां वेदवित्त्‌ सर्वेसंग्रह: । 

दीर्घदर्शी महातेजा: पौरजानपद प्रिय: ॥१॥ 

तस्मिन्‌ पुरवरे हृष्टा घर्मात्मानों बहुश्रुता:। 

नरास्तुष्टा घने: स्वे: स्वैरलुव्वा:सत्यवादिन: ॥8॥ 

नाल्‍्पसंनिचयः करिच्दासीत्‌ तस्मिन पुरोत्तमे । 

कुटुम्बीयो छ्यसिद्धार्थो्गवाइवधनथान्यवान्‌ ॥७॥* 

पास ही में विदेह-नामक एक दूसरा समृद्धिशाली राज्य था जिस पर महा- 

राजा जनक राज्य करते थे। उन्होंने वीर सिन्सिनेट्स के समान “हल अपने हाथ में 
ग्रहण किया और पृथ्वी को जोता ;” और एक दिन हल के लगने से पुथ्वी से सीता 
नामक एक सुन्दर कन्या ऊपर आई। शीघ्र ही सीता का विवाह होना था और जनक 
ने इसके लिए एक स्वयंवर की व्यवस्था की: जो जनक के धनुष को चढ़ा देता वही 
सीता से विवाह करता। इस स्वयंवर में दशरथ के ज्येष्ठ-पुत्र राम “जिनका वक्षस्थल 
सिंह के समान था, जिनकी भुजाएँ वलवान्‌ थीं जो कमल-नेत्र थे, जंगली हाथी के समान 
ऐंडवर्यवान्‌ थे और जिनके ऊपर केशों का मुकुट था,” ने भी भाग लिया | केवछ राम 
ने ही धनुष चढ़ाया और जनक ने हिन्दू-विवाह-पद्धति की विशेषता के अनुसार उन्हें 
अपनी कन्या सौंप दी । 

अन्नवीज्जनकोी राजा कौसल्यानन्दवर्धनम्‌ । 

इयं सीता मम सुता सहवर्मंचरी तव ॥२६॥ 

प्रतीच्छ चैनां भद्रं ते पाणि गृद्धीष्य पाणिना । 

पतिवन्रता महाभागा छायेवानुगता सदा ॥रणा' 

इस प्रकार राम अपनी वधू के साथ जिसकी भौंहें हाथी के दाँत के समान, ओोंठ 

मूंगे के समान तथा चमकीले दाँत मोती के समान थे--अयोध्या वापस आते हैं और 
अपनी शुद्धता सौम्यता और अपनी उदारता से कोशलवासियों का प्रेम अपना लेते हैं। 
सहसा दशरथ की स्त्री कैकेयी के रूप में पाप इस पुण्य भूमि में प्रवेश करता है। दशरथ 
ने उसे कोई भी वरदान देने का वचन दिया था और अब वह दशरथ की बड़ी रानी 
जिनके राम पुत्र थे तथा जो अब राजसिंहासन पर बैठने जा रहे थे की ईर्प्या के कारण 
वह दशरथ से राम के लिए चौदह वर्ष का वनवास वरदान के रूप में माँगती है। दशरथ 
प्रतिष्ठा के कारण, जिसका विचार राजनीति से अनभिज्ञ एक कवि ही कर सकता है, 


* उस अयोध्या पुरी में रहकर राजा दद्रथ प्रजा वर्ग का पालन करते थे। ये 
बैदों के विद्वान तथा सभी उपयोगी बस्ठुओं का संग्रह फरने वाले थे। दे दुरदर्शी तया 
महान तेजस्वी थे। नगर और जनपद की प्रजा उनसे बहुत प्रेम रखती थी ॥१॥ उस 
उत्तम नगर सें निवास करने वाले सभी मनुष्य प्रसन्न, धर्मात्मा, वहुशुत, निर्लनि, सत्य- 
वादों तथा अपने-अपने धन से संतुष्द रहने चाले थे॥६॥ उस श्रेष्ठ पुरी में कोई भी 
ऐसा कुटुम्बी नहीं था जिसके पास उत्कृष्ट वस्तुओं का संग्रह अधिक मात्रा में न हो, 
जिसके धर्म, अर्थ और काममय पुरुपार्थ सिद्ध न हो गये हों तथा जिसके पास गाय- 
बेल, घोड़े, घन-धान्‍्य आदि का अभाव हो ॥णा। 

* कौसल्या-पुत्र रामचन्ध से राजा जनक वोले--यहू सीता मेरी कन्या है, 
ओर तुम्हारे साथ घर्माचरण करने के लिए तुम्हें दी जाती है ॥२६॥ इसको तुम 
प्रहण करो १ तुम्हारा कल्याण हो, इसका हाथ अपने हाथ में लो, यह पत्तिन्रता, सौभाग्य- 
धती ओर तुम्हारी छाया के समान होगो ॥२णा 


भारतवर्ष का साहित्य / १५५ 


अपने वचन को पूरा करते हैं और दुःखित हृदय से अपने सबसे प्रिय पुत्र को वनवास 
दे देते हैं। राम उन्हें बड़े सुन्दर ढंग से माफ कर देते हैं और वन में अकेले जाकर 
रहने की तैयारी करते हैं लेकिन सीता भी उनके साथ जाने के लिए हठ करती हैं। 
इस स्थल पर उनका वचन प्रत्येक हिन्दू वधू के लिए चिरस्मरणीय है: 

प्रासादग्रे विमानैर्वा वैहायसगतेन वा। 

सर्वावस्थागता भर्तु: पादच्छाया विशिष्यते ॥९॥ 

अनुश्षिष्टास्मि मात्रा च पिचत्रा च विविधाश्रयम्‌ । 

त्तास्मि सम्प्रति वक्‍तव्या वर्तितव्यं यथा मया ॥१०॥ 

अहं दुर्ग गमिष्यामि वन पुरुषवर्जितम्‌ । 

नानामृगगणाकीर्ण शार्दूकगणसेवितम्‌ ॥११॥ 

सुख वने निवत्स्यामि यथैव भवने पितु:। 

अचिन्तयन्ती त्रींललोकांश्चिन्तयन्ती पतिब्रतम्‌ ॥१२॥. . . « 

फलमूलाशना नित्य भविष्यासि न संशय: । 

त्त ते दु:खं करिष्यामि निवसन्‍्ती त्वया सदा ॥१६॥ 

अग्रतस्ते ग्रमिष्यामि भोक्ष्ये भुक्षवति त्वयि। 

इच्छामि परतः शैलान्‌ पलल्‍्वलानि सरांसि च ॥१७॥ 

द्रष्टू सर्वत्र निर्भीता त्ववा नाथेन घीमता ॥१७१॥* 


यहाँ तक कि उनके भाई लक्ष्मण भी राम के साथ जाने के लिए आज्ञा भाँगते 


कुरुष्व मामनुचरं वैधर्म्य नेह विद्यते। 
क्ृतार्थो>हं भविष्यामि तब चार्थे: प्रकल्प्यते ॥ 
धनुरादाय सगुणं खनित्रपिटकाघर:। 

अग्रतस्ते गमिष्यामि पन्थानं तव दहोयन्‌ ॥| 
आहरिष्यामि ते नित्यं मूलानि च फलानि च । 
वच्यानि च तथान्यानि स्वाहाह्ाणि तपस्विनाम्‌ ॥ 


'ऊँचे-ऊँचे महलों में रहना, विसानों पर चढ़कर घूमना अथवा अणिमा 
आदि सिद्धियों के हारा आकाश सें विचरना--इन सब की अपेक्षा स्त्रीके लिए 
सभी अवस्थाओं सें पति के चरणों की छाया भें रहना विशेष महत्व रखता है। 
मुझे किसके साथ कैसा दर्ताव करना चाहिए, इस विषय सें सेरी माता और पिता 
ने मुझे अनेक प्रकार से शिक्षा दी है। इस समय इसके विषय सें उपदेश देने की 
आवश्यकता नहीं है। अतः नाना प्रकार के वन्यप्शुओं से व्याप्त तथा सिहों और 
व्याप्नों से सेविद उस निर्जव और दुर्गंम वन सें में अवश्य चलूँगी । में तो जैसे पिता 
के घर में निवास करती थी, उसी प्रकार उस बन सें भी सुखपूर्वक निवास करूँगी। 
वहाँ तीनों लोक के ऐद्वर्य को भी कुछ न समभतोी हुई मैं सदा पतित्नत धर्म का चिन्तन 
करती हुई आप की सेवा सें लगी रहूँगी । वन में चलकर मैं आपको कोई कष्ट 
न दूंगी, सदा आपके साथ रहेंगी और प्रतिदिन फल-मूल खाकर ही निर्वाह करूँगी। 
मेरे इस कथन सें किसी प्रकार के सन्देह के लिए स्थान नहीं है । में आपके आगे- 
आगे चलूँगी और आपके भोजन कर लेने पर जो कुछ बचेगा, उसे ही खाकर रहेंगी। 
प्रभो ! मेरी बड़ी इच्छा है कि मैं आप बुद्धिमान प्राणवाथ के साथ निर्भव हो वन 


रे 


सें सर्वत्ष घूमकर पर्वतों, छोटे-छोटे तालाबों और सरोवरों को देखूँ। 


१५६ / सश्यता की कहानी - 


भवांस्तु सह वैदेहा गिरिसानुप्‌ रंस्यते । 

अहूं सर्व करिष्यामि जाग्रतः स्वपतरच ते 
एकैक॑ पादप गुल्मं रूतां वा पृष्पशालिनीमू | 
अदृष्टरूपां पश्यन्ती राम प्रपच्छ सावला ॥॥ 
रमणीयान्‌ वहुविधान्‌ पादपान कुसुमोत्करान्‌ । 
सीतावचनसंर्ध आनयामास॒ लक्ष्मण: ॥. . . . 
तत; सम्प्रस्थित: काले राम: सौमित्रिणा सह । 

सीतां कमलपत्राक्षीमिंदं वचनमन्रवीत्‌ ॥ * 
एप कोशति नत्यहस्तं शिखी प्रत्तिकृजति । 
रमणीये वनोहेशे पुष्प संस्तरसंकटे ॥. . , . 
विघृतकल्मप: सिद्धस्तपोदसशमान्वित: । 

नित्य विक्षोभितजलां विगाहस्व मया सह ॥ 
सखीवच्च विगाहस्व सीते मन्दाकितीं नदीम्‌ । 
कमलान्यवमज्जन्ती पुष्करणि च॑ भामिनी ॥ 


इस स्थल पर यह महाकाव्य एक उत्तम वन कथा का रूप घारण करता है जिसमें 
यह वंतलाया जाता है कि किस प्रकार राम और लक्ष्मण वन के लिए प्रस्थान करते 
हैं, किस प्रकार अयोध्या की जनता उनके लिए विलाप करती हुई प्रथम दिन उनके 
साथ-साथ यात्रा करती है, किस प्रकार वे उस उत्सुक समाज को रात्रि में चुपके. से 
छोड़ कर चल देते हैं, किस प्रकार वे अपने बहुमूल्य आभूषणों और राजसी वस्त्रों का. 
परित्याग करके वल्कछ और बुने हुए घास के वस्त्र घारण करते हैं अपनी तलवार से 
जंगलों को काटकर रास्ता बनाते हैं तथा पेड़ों के फल और कंदमूल खाकर जीवन- 
निर्वाह करते हैं । 


' आय सुझू को अपना अनुगासी बना छोजिए। इसमें कोई धर्म की हानि 
नहीं होगी। में कृतार्य हो जाऊँगा तथा आपका भी प्रयोज॑न सेरे द्वारा सिद्ध हुआ 
करेगा। भप्रत्यंचा सहित धनुष लेकर कुदा और पिदारी लिए आपको रास्ता दिखाता 
हुआ में आपके आगे-आगे चलूँगा। प्रतिदिव आपके लिए फल-मूल लाऊंगा तथा 
तपसस्‍्वीजनों के लिए वन में मिलने वाली तथा . अस्यान्य हवन-सासग्री जुदाता रहूँगा। 
आप बिदेहकुमारोी के साथ पर्वतशिखरों पर अमण करेंगे। वहाँ आप जागते हों 
या सोते, से हर समय आपके सभी आवश्यक कार्य पूर्ण करूँगा। 


“अबला सीता एक-एक वुक्ष, भाड़ी अथवा पहले की न देखी हुई पुष्पद्नोभित 
लता को देखकर उसके विषय में श्रीरामचन््र जी से पुछती थीं तथा लक्ष्मण सीता के 
कथनानुसार तुरन्त ही भाँति-भाँति के वृक्षों की मनोहर शाखायें और फूलों के गुच्छे 
ला-लाकर उन्हें देते थे।. . . .उस समय रूक्ष्मण के साथ चहाँ से प्रस्वित हुए श्री राम 
ने कसलनयनी सीता से इस प्रकार कहा--दन का यह भाग बड़ा ही रमणीय है, 
यहाँ फूलों की दर्षा सी हो रही है और सारी भूमि पुष्पों से आच्छादित दिखायी देती 
है। इस वन प्रान्त में यह चातक पी कहाँ-पी कहाँ की रद छगा रहा है। उधर बह 
समोर बोल रहा है मानो पपीहे की बात का उत्तर दे रहा है।. « . - यहाँ इस नदी में 
प्रतिदिन तपस्या, इच्द्रिय संयम और मनोनिग्रह से सम्पन्न निष्पाप सिद्ध-महात्माओं के 
अवगाहन फरने से इसका जलू विल्ुब्ध होता रहता है। चलो, तुम भी मेरे साथ इसमें 


भारतवर्ष का साहित्य / १५७ 


वे नदी के किनारे एक भोपड़ी बनाते हैं और अपने जंगली जीवन में आनन्द 
लेते हैं। लेकिन सूर्पसखा नामक एक दक्षिणी राजकुमारी जंगल में घूमती हुई राम से 
मिलती है और उनसे प्रेम करने लगती हैं; वह राम के सद्गुणों का विरोध करती 
है और अपने भाई रावण को सीता का अपहरण करने के लिए उसकाती है। वह 
इसमें सफल होता है, सीता को बड़ी दूर एक किले में ले जाता है और वहाँ उसे निरर्थक 
लुभाने का प्रयत्त करता है। चूंकि देवताओं और ग्रंथकारों के लिए कुछ भी असम्भव 
नहीं है, राम एक बड़ी सेना तैयार करते हैं, रावण के राज्य पर आक्रमण करते हैं, 
उसे युद्ध में हराते हैं, सीता को मुक्त करते हैं और फिर उसके साथ विमान (हवाई- 
जहाज़ ) में बैठकर वापस आते हैं (उनकी वतवास की अवधि पूर्ण हो चुकी थी) जहाँ 
उन्तका एक दूसरा आज्ञाकारी भाई उन्हें सहर्ष कोशर का राजसिहासन वापस 
करता है। 

जो सम्भवतः एक वाद को जोड़ी हुई कथा जान पड़ती है । राम उन्त सशंक व्यक्तियों 
को जो यह कभी विद्वास न कर सकते थे कि सीता रावण के महल में विना उससे 
सम्बद्ध हुए रह सकती थी संतुष्ट करने का प्रयत्न करते हैं। यद्यपि वह अग्नि-परीक्षा 
में उत्तीर्ण होकर अपनी निष्कलंकता सिद्ध करती हैं फिर भी राम परम्परा के उस 
कटु-छल से जो एक पीढ़ी दूसरी पीढ़ी पर उन पाप और त्रुटियों को दोहराती है जिसे 
उसे अपने पूर्वजों के हाथों सहत करना पड़ा था सीता को वन के एक आश्रम में भेज 
देते हैं। वन में सीता की वाल्मीक से भेंट होती है और वह राम के दो पुत्र को जन्म 
देती है। कई वर्ष बाद ये लड़के, भ्रमण करते हुए गायकों के रूप में, दुःखित राम के 
समक्ष सीता की स्मृतियों पर आधारित वाल्मीकि विरचित उनसे सम्बन्धित महाकाव्य 
का गान करते हैं। राम इन बालकों को अपने पुत्र के रूप में पहचानते हैं और सीता 
के पास उन्हें वापस आने की प्रार्थना का संदेश भेजते हैं। लेकिन सीता जिसका हृदय 
अपने प्रति किए गए संदेह से टूट चुका था उस पृथ्वी में जो कि एक| समय उसकी माँ 
थी पुनः लुप्त हो जाती हैं। अनेकों वर्ष तक राम एकाकी एवं दुःख से पूर्ण जीवन निर्वाह 
करते हुए राज्य करते हैं और उनके कृृपापूर्ण शासन में अयोध्या पुनः दशरथ काल के 
सुख को पराकाष्ठा का अनुभव करती है; 


राघवश्चापि धर्मात्मा प्राप्य राज्यमनृत्तमम्‌ । 
ईजे बहुविधेर्यज्ञं: ससुहज्ञञाति वान्धवः ॥९७॥ 
न पर्यदेवन्‌ विधवा न च व्यालकृतं भयम्‌ । 

न व्याधिजं भय॑ चासीद्‌ रामे राज्यं प्रशासति ॥९८॥ 
निर्देस्युरमवल्‍लोको नानर्थ कश्चिदस्पुशत्‌ । 

न च सम वृद्धा वालानां प्रेतकार्याणि कुर्वते ॥९९॥ 
सर्व सुदितमेवासीत्‌ सर्वो धर्मपरोध्मवत्‌ । 
राममेवानुपश्यन्तों नाभ्यहिसन्‌ परस्परम्‌ ॥१००॥ 
आसन्‌ वर्षसहस्नलाणि तथा पुत्रसहस्रिण: । 
निरामया विशोकाश्च रामे राज्यं प्रशासति ॥१० शा 


स्‍्तान करो। भामिनि सीते ! एक सखी दूसरी सखी के साथ जैसे कीड़ा करती है, उसी 
प्रकार तुम मन्दाकिनीं नदी में उतरकर इसके लाल और इवबेत कमलों को जल सें डुबोती 
हुईं इससें स्तान-ऋौड़ा करो । 

* अयोध्या के परप्त उत्तम राज्य को पाकर धर्मात्सा श्रीराम ने सुहृदों, कुटुम्वीजनों 
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रामो रामो राम इति प्रजानामभवन्‌ कथा: । 

रामभूतं॑ जगदुमूद्‌ रामे राज्य॑ प्रशासति ॥१०२॥। 
नित्यमूला नित्यफलास्तरवस्तत्र॒पुष्पिता: । 
कामवर्षी चर पर्जन्य: सुखस्पशेशच मारुतः ॥१०३॥ 
ब्राह्मणा: क्षत्रिया वैश्या: शूद्रा लोभ विवर्जिता: । 
स्वकर्मंसु प्रवर्तन्ते तुष्टा: स्वैरेव कर्मेमिः ॥१०४॥ 
आसन प्रजा धर्मंपरा रामे शासति नानृताः । 

सर्वे लक्षणसम्पन्ना: सर्वे घर्मपरायणा: ॥१०प॥ 


यह एक रोचक कथा है जिसमें एक आधुनिक संशयवादी भी आनन्द ले सकता है 
यदि वह कमी-कभी अपने को गान के स्वर एवं रोमांच के अधीन करने की बुद्धिमानी कर 
सके । ये काव्य जो कदाचित होमर के महाकाव्य से साहित्यिक गुण, आकार-रचना के 
तर्क, शब्दों के बाहुल्य, विषय विवरण की गम्भीरता एवं वस्तु सत्ता के प्रति सच्चाई आदि 
में निम्नतर हैं, उत्तम-भाव, स्त्री और पुरुष के उच्च आदर्श तथा जीवन की ओजपूर्ण व्याख्या 
से विशिष्ट हैं। राम और सीता वास्तविक होने के लिए कहीं अधिक उत्तम हैं लेकिन 
द्रोपदी और युधिष्ठिर, धृतराष्ट्र और गांधारी, ऐंचीलिज़ और हेलेन, यूलिसीज़ और 
पेनीलोप के समान वास्तविक जीवन से सम्बन्धित हैं । एक हिन्दू का यह विरोध सत्य 
होगा कि किसी भी विदेशी व्यक्ति के लिए इन महाकाव्यों को समभता अथवा उनके 
विपय में कुछ निर्णय करना असम्भव है। उसके लिए ये महाकाव्य कोरी कहानियाँ 
नहीं हैं वरन्‌ उन आदर्श चरित्रों की चित्रशाला हैं जिस पर निर्मर करके वह अपने चरित्र 
को तदनुसार बना सकता है। वे अपने समाज के व्यक्तियों के लिए परम्परा, दर्शन एवं 
धर्म के भण्डार हैं; एक अर्थ में वे पवित्र शास्त्र हैं जिन्हें एक हिन्दू उसी श्रद्धा से पढ़ेगा 
जिस प्रकार एक ईसाई दी इमीटेशन आफ़ ऋ:इरठ अथवा दी लाइब्ज़ आफ़ सेन्ट्स को पढ़ता 


तया भाई बन्धुओं के साथ अनेक प्रकार के यज्ञ किये ॥९७॥ श्रीराम के राज्य-शासन 
काल में कभी विधवाओं का बिलाप नहीं सुनायी पड़ता था। सर्प आदि दुष्ट जन्तुओं 
का भय नहीं था ओर रोगों की भी आशंका नहीं थी ॥९८॥ सम्पुर्ण जगत्‌ में कहीं 
चोरों था लदेरों का नाम भी नहीं चुना जाता था। कोई भी मनुष्य अनर्थेकारी कार्यों 
में हाय नहीं डालता था और बूढ़ों को बालकों के अन्त्येष्ठि संस्कार नहीं करने 
पड़ते थे ॥९९॥ सच लोग सदा प्रसन्न ही रहते थे। सभी धर्मपरायण थे और श्रीराम 
पर ही वारम्वार दृष्टि रखते हुए वे कभी एक दूसरे को कष्ट नहीं पहुँचाते थे ॥१०णा 
श्रीराम के राज्यशासन करते समय लोग सहल्रों घर्ष त्तक जीवित रहते थे, सहसौरों पुत्रों 
फे जनक होते थे और उन्हें किसी प्रकार का रोग या शोक नहीं होता था ॥१०१॥ 
श्री राम के राज्य-शासन काल में प्रजावर्ग के भीतर केचल राम, राम, 
की ही चर्चा होती थी। सारा जगत श्रीराममय हो रहा था ॥ १० २॥ शी राम के राज्य 
में वृक्षों की जड़ें सदा मजबूत रहती थीं। दे वृक्ष सदा फूलों और फलों से लदे रहते 
थे। मेघ प्रजा की इच्छा और आवश्यकता के अनुसार ही चर्षा करते थे। वायु मन्द 
गति से चलती थी, जिससे उसका स्पर्श सुखद जान पड़ता था ॥१०श॥ ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वेइय और छाद्ग चारों दर्णो के लोग लोभरहित होते थे। सबको अपने हो वर्णाश्रमोचित 
फर्मो से संतोष था और सभी उन्हीं फे पालन में छगे रहते थे ॥१०४॥ श्री राम के 
शासनकाल में सारी प्रजा धर्म में तत्पर रहती थी। भूठ नहीं बोलती थी। सब लोग 
उत्तम लक्षणों से सम्पन्न रहते थे ओर सब ने घर्मं का आश्रय ले रखा था ॥१०प५७ 
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-है। एक पवित्र हिन्दू का यह विश्वांस है कि राम और कृष्ण ईश्वर के अवतार थे और 
वह आज भी उनकी आराघना करता है और जब वह उनकी कथा को इन महाकाव्यों 
में पढ़ता है तव उसकी यह भावना होती है कि वह धार्मिक पुण्य का संचय कर रहा है 
तथा साहित्यिक रस एवं नैतिक उत्थान के आनन्द की प्राप्ति कर रहा है। उसे यह 
विश्वास है कि रामायण के पारायण से उसके समस्त पापों का नाश होगा और उसे पुत्र 
की प्राप्ति होगी और वह साधारण श्रद्धा के साथ महाभारत के इस अभिमान से पूर्ण 
निष्कर्ष को अपनाता है। 

यदि कोई व्यक्ति महाभारत का पाठ करता है तथा उसे उसके सिद्धान्तों में विश्वास 
है तो वह समस्त पापों से छुटकारा पा जाता है और वह मृत्यु के उपरान्त स्वर्ग की प्राप्ति 


करता है. .. .. - । जिस प्रकार भोजन में घृत है, मनुष्यों में ब्राह्मण है. . . . . . जलू- 
कूप की अपेक्षा समुद्र है, चतुष्पदों में गो है उसी प्रकार समस्त इतिहास में महाभारत 
सर्वेश्रेष्ठ है. . .. . . जो मनुष्य महाभारत के* इलोकों का ध्यानपूर्वक श्रवण करता 


है तथा उनमें श्रद्धावान्‌ रहता है वह संसार में दीर्घाय्‌ एवं प्रतिष्ठित होता है तथा मत्य के 
उपरान्त स्वर्ग में नित्यवास करता है। 


*' ४, भचाटक 


उत्पत्ति; “मुच्छकटिक”; हिन्दू-ताठक को विशेषताएं; कालिदास; “शकुन्तला 
की कथा; भारतीय-नाठक का मूल्यांकन । 


एक दृष्टि से भारत में नाटक वेदों के समान ही प्राचीन है क्योंकि कम से कम नाटक 
के बीज उपनिषदों में विद्यमान मिलते हैं। यह वात निस्संदेह है कि इन शास्त्रों से भी 
प्राचीन नाठकों का एक और अधिक सक्रिय स्रोत है और वह है कर्मकाण्ड एवं त्योहार 
सम्बन्धी रीतियों का पालन तथा घार्मिक कृतियों का जलूस । नाटक का तीसरा स्रोत 
नृत्य-कला में था जो न केवल शक्ति का ह्वास कहा जा सकता है--उसे कामतृप्ति का 
प्रकारान्तर माना तो और भी अयुक्त होगा--वरन्‌ वह उन कृतियों और घटनाओं का 
धार्मिक रूपक है जो उस जाति के हित में नितान्त आवश्यक है । कदाचित्‌ इसका चौथा 
स्रोत महाकाव्यों के सभा के बीच ज़ोर जोर से पाठ करने में था । इन वातों ने मिलकर 
भारतीय नाटक की उत्पत्ति में सहयोग दिया और उसमें धार्मिकता की एक ऐसी मोहर 
लगाई जो काव्य-काल* में नाटक के गंभीर-स्वरूप उसके कथानक के वैदिक स्रोत एवं 
नाटक के आरम्भ के मंगला-चरण में निरन्तर विद्यमान दिखलाई पड़ती है। 

कदाचित नाटक की अन्तिम उत्तेजना की प्राप्ति सिकन्दर के आक्रमण के फल- 
स्वरूप भारत और ग्रीस के परस्पर सम्वन्ध से हुई | हमें अशोक से पूर्व हिन्दू नाटकों के 
अस्तित्व के बारे में कोई प्रमाण नहीं मिलता; [| उसके शासन-काल में भी इनका अस्तित्व 
निश्चित रूप से प्रमाणित नहीं है । हिन्दू नाठकों का प्राचीनतम साहित्य ताड़ के पत्रों 
की उन पांड्लिपियों में मिलता है जो चीनी तुर्किस्तान में खोज करके प्राप्त की गई हैं । 
इनमें तीन नाटक थे; एक में नाटककार का नाम अद्वधोप है जो कनिष्क के राज्य दर- 
वार के एक धार्मिक-सितारे थे। इस नाटक का शास्त्र की परिभाषाओं के अनुसार 
रूप तथा उसके विदृषक की मारतीय नाट्य-कला के परम्परागत विदृषक सम्बन्धी विशे- 


के पच्च । 
पृ अर्थात्‌ वह काल जिसमें साहित्य ने संस्कृत को साध्यम रकखा था। 


१६० / सम्यता को कहानी _ 


पताओं से समानता यह संकेत करती हैं कि अश्वघोष के जन्म के समय भारत में नाटय- 
कला काफ़ी प्राचीन हो चुकी थी । १९१० ई० में त्रावणकोर में संस्कृत के तेरह प्राचीन 
नाटक प्राप्त हुए जिनके विषय में यह कहा जाता है कि वे भास ८४ ३५० ई०-जो कालि- 
दास के प्रतिष्ठित एवं प्राचीन नाटककार थे--के हैं। अपने मालूविकाग्निमित्र के उपो- 
द्वात में कालिदास अनजाने में लेकिन प्रशंसात्मक ढंग से काल और विशेषण की सापे- 
क्षता की दृष्टान्त-युकत व्याख्या करते हैं; वे पूछते हैं, क्या हम भास, सौमिल्ल और 
कविपुत्र ऐसे सुविख्यात ब्रंथकारों की कृतियों का तिरस्कार कर दें ? क्या श्रोतागण कभी 
कालिदास सरीखे नवीन कवि का सम्मान कर सकते हैं ?” 

आधुनिक-काल त॒क मृच्छकटिक को, अन्वेषकों के अनुसार सबसे प्राचीन हिन्दू- 
नाटक माना जाता है। इस नाठक में लेखक के वारे में कहा गया है--जिस पर विश्वास नहीं 
किया जा सकता--कि यह शूद्रक नामक किसी राजा का लिखा है जिनके विषय में यह 
वर्णन मिलता है कि वे वेदों में, गणित में, हाथियों के प्रवन्च में तथा प्रेम की कला में निपुण 
थे। कुछ भी हो वे नाट्य-कला के पारंगत थे । उनका नाटक सव प्रकार से उन नाटकों 
में से जो हमारे पास भारतवर्ष से आए हैं सवसे अधिक रोचक है; इसमें भाव और विनोद 
का एक चतुर समन्वय है तथा काव्यात्मक वर्णन एवं भावों की तीन्नता के उत्तम स्थल हैं । 


भारतीय-नाटक के चरित्र की व्याख्या के हेतु एक टीका-ग्रंथ' लिखने की अपेक्षा 
इसके (मृच्छकटिक) कथानक का एक संक्षिप्त वर्णन इस उद्देश्य की पूर्ति अधिक करेगा । 
प्रथम अंक में हम चारुदत्त से मिलते हैं जोशएक समय घनी था और अब अपनी उदारता 
और दुर्भाग्य के कारण ग़रीव हो गया है। उसका मित्र, मैत्रेय, जो एक मूर्ख ब्राह्मण है 
इसमें विदूषक का नाटक करता है। चार मैत्रेय से देवताओं के निमित्त यज्ञ करने को 
कहता है लेकिन वह यह कह कर इन्कार कर देता है: इसकी उपयोगिता क्या 
है जब कि जिन देवताओं की तुमने उपासना की उन्होंने तुम्हारे लिए कुछ भी नहीं किया । 
सहसा उच्च और घनी परिवार की एक सरत्री चार के आँगन में राजा के भाई शमस्थनक 
जिसका दुराचार उतना ही कल्पनातीत था जितना कि चारु के चरित्र की श्रेष्ठा और 
जो उसका पीछा कर रहा था शरण लेने के लिए आती है । चारु उस कन्या की रक्षा करता 
है और शमस्थनक को विना उसकी घमकियों की चिता किए हुए भगा देता है | वह कन्या 
जिसका नाम वसन्‍्तसेना है चारु से अपने आभषणों की पेटारी रखने को कहती है क्योंकि 
कदाचित्‌ उसके वेरी उसको उससे छीन न ले और उसे अपने रक्षक से पुत्र: भेंट करने का 
अवसर न प्राप्त हो सके । वह इससे सहमत हो जाता है, पेटारी अपने पास में रखता है 
ओर उसे उसके महल के समान घर में पहुँचा देता है। 
दूसरा अंक एक प्रहसन है । एक जुआड़ी अन्य दो जुआड़ियों से भाग कर एक 
भन्दिर में शरण लेता है | जब वें उस मन्दिर में घुसते हैँ तव वह उस मन्दिर की मूर्ति 
चन कर उनसे छल करता है । उसका पीछा करनेवाले वे जआड़ी यह देखने के लिए कि 
वह वास्तव में पापाण मूर्ति है या नहीं उसे कोंचते हैं लेकिन वह विलकुल भी नहीं हिलता । 
वे उसे खोजना छोड़ देते हैं और अपने को मन्दिर की वेदी पर एक वाज़ी खेल कर ही 
संतुष्ट करते हैं । जुए का खेल इतना उत्तेजक होता है कि वह “मूर्ति” अपने को वद्ग में 
न कर सकी और मूर्ति के आधार से उछल कर उसमें भाग लेने के लिए आ गए । अन्य 
जुआड़ी उसे पीटते हैँ, वह पुन: भागता है और अन्त में वसन्तसेना जो यह पहचान छेती 
है कि बह चारु का पुराना नौकर है उसकी रक्षा करती है। 
तीसरे अंक में चार और मैत्रेय को एक गायन-मंडली से लौटते हुए दिखलाया जाता 
है। शविलक नामक एक चोर उसके घर में घुस जाता है और उस पेटारी को चुरा 
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लेता है। जब चारु को उस चोरी का पता लगता है तब वह अपने को बड़ा अपमानित 
समभता है और वसनन्‍्तसेना के पास उस धरोहर के स्थान पर अपनी अंतिम मोतियों 
की माला भेज देता है। 
चौथे अंक में शविलूक उस चुराई हुई पेटारी को वसन्तसेना की नौकरानी को 
प्रेम के उपहार रूप में भेंट करता है। यह देखकर कि वह उसकी मालकिन की पेटारी 
8 गा को चोर कह कर फटकारती है। वह शापेनहायर सरीखी तीक्ष्णता में उत्तर 
ता है: 


एताहसन्ति च रुदन्ति च वित्तहेतो:। 
विश्वासंयन्ति पुरुषं न तु विश्वसन्ति ॥ 
तस्मान्नरेण कुलशील समन्वितेन । 
वेदया: श्मशानसुमना इव वर्जनीया: ॥ 
समुद्रवीचीव चलस्वभावा 
सन्ध्याअ्रलेखेन मुहूत्तेरागाः । 

स्त्रियों ह॒तार्था: पुरुषं निरर्थ 
निष्पीडितालक्तकवत्‌ त्यजन्ति ॥ 


* वह नौकरानी उसे क्षमा करके उसका निराकरण करती है और वसन्तसेना उन 
दोनों को विवाह करने की आज्ञा देकर उसकी बातों का खण्डन करती है । 

पंचम अंक के आरम्भ में वसन्‍्तसेना चारु के घर उसके आभूषणों तथा अपनी पेटारी 
को वापस करने आती है । जब वह वहाँ थी तभी एक तूफ़ान आता है जिसका कि वह 
अच्युत्तम संस्क्रत* में वर्णन करती है । उसके प्रति कृतज्ञता प्रकट करते हुए तूफ़ान का 
वेग बढ़ता है और वह उसे चारु के घर में---जैसी कि उसकी इच्छा थी--रात विताने 
के लिए बाध्य कर देता है। 

छठे अंक में वसन्‍्तसेना को प्रात:काल चारु के घर से जाते हुए दिखलाया जाता 
है। भूल से वह उस गाड़ी में न बैठ कर जिसे उसके लिए बुलाया गया था बदमाश शम- 
स्थनक के रथ पर बैठ जाती है । सातवें अंक में एक अप्रधान कथा का वर्णन है जो नाठक 


शविलूक मदनिका से कहता है कि ये स्त्रियाँ (वेश्याएँ) पुरुषों से घन प्राप्त करने 
के लिए उनसे मनोविनोद करती हैं तथा अन्न-वस्त्र के अभाव सें रुदन करतो हैं। अपने 
हाव-भाव आदि से ये पुरुषों के हृदय में अपने प्रति विश्वास उत्पन्न करा देती हैं किन्तु ये 
स्वयं पुरुषों का विश्वास नहीं करतों। इसलिए उत्तम कुल और शील से युक्त 
पुरुषों के लिए वेश्याएँ इसशान-पुष्प की भाँति वर्जित हैं। समुद्र की लहरों की भाँति 
ये स्त्रियाँ चंचल स्वभाव की होती हैं तथा इनका प्रेम उसी प्रकार क्षेणिक होता है 
जिस प्रकार संध्या के समय आकाश में स्थित बादलों की लालिमा क्षणिक होती है। 
ये स्त्रियाँ पुरुषों का धन हरण करके उन्हें धवहीन बना देती हैँ। फिर धनहीन होने पर 
ये पुरुषों को उसी प्रकार बहिष्कृत कर देती हैं जेसे तूलिका से रेंगते समय रंग अरूग 
हो जाता है। (भाव यह है कि ये स्त्रियाँ केवल स्वार्थपरायण होती हैं।) 
मृच्छुकटिकस्‌ चतुर्य अंक 


* यह नियम का अपवाद है। आमतौर से हिन्दू नाटकों में स्त्रियाँ प्राकृत बोलती 
हैं क्योंकि उनके लिए एक अप्रचलित भाषा से परिचित होना अनुचित समझा जाता 


है। 
११ 
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की मुख्य कथा के लिए कोई आवश्यक नहीं है । आठवें अंक में वसंन्तसेना अपने महल में 
जैसा कि उसे आशा थी नहीं लौठती बल्कि वह अपने वैरी के घर में यहाँ तक कि उसके 
हाथों में पहुँच जाती है । जब वह पुनः उसके प्रेम का तिरस्कार करती है तब वह उसका 
गला घोंद कर उसे जमीन में गाड़ देता है | तत्पशचात्‌ वह राजदरवार में जाकर चार 
को वसन्‍्तसेना के आमूषणों के लिए उसकी ह॒त्या करने का दोष लगाता है। 
नवें अंक में मुकदमे का वर्णन है जिसमें मैत्रेय बुद्धिहीनता से अपने स्वामी के जेव में 
वसन्तसेना के आभूषणों को डालकर उसे घोखा देता है। चाहु को मृत्यु-दंड दिया जाता 
है । दसवें अंक में चारु फाँसी के लिए जाता दिखलाई पड़ता है । उसका लड़का फाँसी 
देनेवालों से अपने पिता के स्थान पर अपने को फाँसी देने की प्रार्थना करता है लेकिन 
वे इसे इन्कार कर देते हैं। अन्तिम समय पर वसनन्‍्तसेना आती है | शर्विलक ने शम+ 
स्थनक को उसे गाड़ते देखा था; उसने उसे समयानुसार औषधि सुंघा कर पुनः जीवित 
कर लिया । जब वसन्‍्तसेना चारु को छड़ाती है तब शर्विक राजा के भाई पर हत्या 
का अपराध लगाता है । लेकिन चारु इस आक्षेप में सहायता करने से इन्कार कर देता 
है । शमस्थनक मुक्त होता है और सव लोग आनन्दित होते हैं । 
चूंकि पूर्वी देशों में समय का वाहुलय है और वहाँ पश्चिभी देशों की अपेक्षा जहाँ 
परिश्रम को बचाने के अनेक उपाय हैं मनुष्य प्रायः सभी काम अपने हाथ करते हैं । हिन्दू 
नाटकों का विस्तार हमारे आजकल के यूरोपीय नाटकों की अपेक्षा दूना है। इनमें पाँच 
से लेकर दस अंक तक होते हैं और प्रत्येक अंक कई दृश्यों में विभाजित होता है जिनमें 
एक पात्र का निष्करण और दूसरे का प्रवेश होता है। इन नाठकों में स्थान और समय 
की एकता का कोई ध्यान नहीं है तथा कल्पना मी सभी सीमाओं का अतिक्रमण कर छेती 
है । इनमें प्राकृतिक दृश्यों की तो कमी है लेकिन पात्रों के वस्त्र कहीं अधिक रंगीन होते 
हैं । कमी-कमी जीवित पशु नाटक में प्राण का संचार करते हैं और कृत्रिम के स्थान 
पर प्राकृतिक का प्रदर्शन करते हैं । नाटक का प्रदर्शन एक प्रस्तावना से आरम्म होता है 
जिसमें पात्र अथवा सूत्रवार नाटक के गुणों का वर्णन करता है । ऐसा प्रतीत 
होता है गेटे ने अपने फाप्ट में प्रस्तावना रखने का विचार कालिदास से अपनाया । 
प्रस्तावना प्रथम पात्र का परिचय करा कर अंत होती है जो नाटक के प्रदर्शन में भाग लेता 
है । नाटक में आकस्मिक घटनाओं का बाहुल्‍य होता है और दैवी-प्रभाव प्रायः 
घटनाओं का मार्ग-परिवर्तेन कर देते हैं। एक प्रेम-कथा तो अनिवार्य है और इसी प्रकार 
विदृषक भी आवश्यक है। भारतीय रंगमंच पर दुःखान्त नाटक का कभी प्रदर्शन नहीं 
होता । सत्य से समता रखने के लिए कथा का सुखान्त होना अनिवार्य है; तथा सच्चे 
प्रेम की सदेव विजय होनी चाहिए । दार्शनिक व्याख्यान का जो प्रायः काव्य में यत्र-तत्र 
दिखलाई पड़ता है हिन्दू नाटक में पूर्ण अभाव है । जीवन के समान नाटक की शिक्षा कर्म 
के द्वारा होती है शब्दों से नहीं ।* गेय-काव्य और गद्य एक के बाद दूसरे विषय पात्र 
ओर उनके कर्मों की महत्ता के अनुसार आते रहते हैं। नाटक में संस्क्ृत उच्च वर्ग के 
द्वारा वोली जाती है और प्राकृत स्त्रियाँ और नीचे वर्ग के लोग बोलते हैं । इनमें वर्णना* 
त्मक अंश अत्युत्तम हैं लेकिन चरित्र-चित्रण निम्न-कोटि का है। पात्र-जिनमें स्त्रियाँ 


+* घननज्य ( ४ १००० ई०) नामक नाटक के महान्‌ व्याख्याकार लिखते हैं। 
“उस साधारण बुद्धि के व्यक्ति के सम्मुख जो यह कहता है कि नाठकों से, जो वास्तव 
में आनन्द की उत्पक्ति करते हैं, केवल ज्ञान की प्राप्ति होती है हम नतमस्तक होते 
हैं ब्योंकि उसने नाटक में जो कुछ भी आनन्दप्रद है उससे मुख मोड़ लिया है । 
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भी हैं--अपना कार्य उत्तम रीति से करते हैं जिसमें न तो पाइचात्य नाटकों के पात्रों की 
शीघ्रता और न सुदूर-पूर्वी देशों के पात्रों की अतिशयोक्ति मिलती है.। नाटक एक परि- 
शिष्ट से अंत होता है जिसमें नाटककार अथवा उस स्थान के इष्ट-देवता से भारत की 
समृद्धि के लिए प्रार्थना की जाती हैं। _ 

* जब से सर विलियम जोन्स ने शकुन्तला का अनुवाद किया और गेटे ने उसकी प्रशंसा 
की तब से हिन्दू नाटकों में वह सबसे अधिक प्रसिद्ध माना जाता है । कालिदास की स्मृति 
से लगी हुई अनेक किवदन्तियों के होते हुए भी हमें उनका ज्ञान केवछ उनके तीन नाटकों 
के आधार पर होता है । यह स्पष्ट है कि वे महाराज विक्रमादित्य (३८० ई०-४१३ ६०) 
के नवरत्नों में से जिन्हें उन्होंने गुप्त-साम्राज्य की राजघानी उज्जैनी में रक्‍्खा था (जिनमें 
कवि, कलाकार एवं दाशनिक थे) एक थे। 

शकुन्तला सात अंकों में है जो कि कुछ गद्य और कुछ अत्यन्त सजीव पद्म में लिखा 
गया है। प्रस्तावना के वाद जिसमें सूत्रधार दर्शकों को प्रकृति के वैभव पर विचार करने के 
लिए आमंत्रित करता है ताटक एक वनस्थली के दृश्य से जिसमें एक ऋषि अपनी वन: 
कन्या शकुन्तला के साथ रहते हैं आरम्भ होता है। उस दृइ्य की शांति रथ की तीज- 
ध्वनि से भंग होती और उस पर आरूढ़ महाराज दुष्यन्त प्रकट होते हैं। वे एक साहित्यिक 
गति के साथ शकुन्तला के प्रेम में पड़ जाते हैं | प्रथम अंक में वे उससे विवाह करते हैं 
लेकिन सहसा वे राजधानी को वापस बुला लिए जाते हैं। वे शकुन्तछा को यथोचित 
वचन देकर कि वे अपनी सुविधानुसार शीघ्र ही वापस आवेंगे उसे छोड़ कर जाते हैं । 
एक ऋषि दुःख से व्याकुल उस कन्या को यह बतलछाते हैं कि जब तक वह दुष्यन्त की दी 
हुई अंगूठी को अपने पास रक्खेगी तब तक वह उसे याद रखेंगे; अकस्मात्‌ स्नान करते हुए 
वह उस अँगूठी को खो देती है। यह जब मातृत्व पद को प्राप्त करने के निकट होती तब वह 
राज-दरबार में यह पता लगाने जाती है कि क्या महाराज उसको उन व्यक्तियों के समान 
भूल गए हैं जिनके प्रति स्त्रियाँ कृपाल होती हैं। वह उन्हें पुन: स्मरण दिलाना चाहती है। 

शकुन्तला--णं एक्कदिअहे वेदसलूदामण्डवे णलिणीवत्ताभाअण गदं उदअं तुह 
हत्थे सण्णिहिदं आसी। 

राजा--श्रणुमस्तावत्‌ । 

शकुन्तला--तक्खणं सो मे सुत्तकिदओ दी र्ष्रापाड्रो णाम मिअ पोदओ उवटिठिदों । 
तदो तुए अअं दाव पढ़म॑ पिअदु त्ति अणुकम्पिण उवच्छन्दिदों उदएण । ण उण सो अप- 
रिचिदस्स दे हत्थादो उदअं उवगतो पादुं। पच्चा तस्सिं ज्जेव उदए मए गहिंदे किदो 
तेण पणओ। एत्थन्तरे विहसिअ तुए भणिदं, सव्वों सगणे वीससदि, जदो दुवे वितुम्हे 
आरण्णआओ त्ति । 

राजा--आभिस्तावदात्मकार्य्यप्रवत्तिवी भिर्मेधु राभिरनृतवाग्मिराछृष्यन्ते विषयिण:। 


स्त्रीणामशिक्षितपटुत्वममानुषीणां 

संदृश्यते, किमुत या: परिवोधवत्य: | 
प्रागन्तरीक्षगमनात्‌स्वमपत्यजात 

मन्यद्विजे: परभृता: किल पोषयन्ति ॥|. अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ 


* शकुन्तला--एकरोज वेत्र॒ल॒ता मण्डप सें आपके हाथों कमलपच्र के दोने सें जल था। 

राजा--हम सुन रहे हैं । 

इकुन्तला---उसो समय मेरा कृत्निम पुत्र दीर्घापाड्रो नामक मृगद्गवक वहाँ जा 
पहुँचा । इस पर,दयावश आप पहले यही जल पियें ऐसा सोचकर उसे जल पीने के 
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निराश एवं तिरस्कृत शकुन्तला एक रहस्यमय ढंग से उठा कर एक वन में ले 
जाई जाती है जहाँ वह अपने पुत्र भरत जिसके वंशजों को महाभारत युद्ध में भाग लेता - 
था, को जन्म देती है। इसी वीच एक मछुवा उसकी अँगूठी पाता है और उसमें राजा 
की मुद्रा देखकर उसे दुष्यन्त के पास ले जाता है। उसको देखकर दुष्यन्त के अन्तर 
में शकुन्तला की स्मृति जागृत होती है और वे उसे सव तरफ खोजते फिरते हैं । अपने 
वायुवान में हिमालय पर उड़ते हुए दैवगति से वे उसी आश्रम में उतरते हैं जहाँ शकुन्तला 
अपना जीवन दुःख में नष्ट कर रही थी। वे उस वारूक भरत को कुटी के सामने 
खेलता हुआ देखते हैं और उसके माता-पिता के प्रति स्पर्धा के भाव प्रकट करते हैं। 
स्पृहयामि खल दुर्ललितायास्मे । (निर्वस्य) 
आलक्ष्यदन्तमुकुलाननिमित्तहासे 
रख्यक्तवर्णरमणीयवच: प्रवृत्तीन । 
अंकाश्रयप्रणयिनस्तनयान्‌ बहन्तो 
धन्यास्तदद्भरजसा कलुषीमवन्ति 
शकुत्तला प्रकट होती है; राजा उससे क्षमा की भिक्षा माँगते हैं जो उन्हें मिलती 
है और वे शकुन्तछा को अपनी महारानी बनाते हैं। नाटक एक विचित्र परन्तु लाक्षणिक 
प्रार्थना से अन्त होता है। 
प्रवत्तेतां प्रकृतिहिताय पार्थिव: 
सरस्वती श्रुतिमहती न हीयताम्‌ । 
ममापि च क्षपयतु नीललोहितः 
पुनर्मव॑ परिगतशक्तिरात्ममू: ॥* 
अविश्वसनीय आकस्मिक घटनाओं से परिवर्तित होते हैं तथा उन कृतियों का 
जो लक्षण के अनुसार, वे माध्यम हैं जिनसे नाटक का अर्थ प्रकट होता है, अत्यधिक 


लिए राजी करने लगे, लेकिन उसने आपको अपरिचित समझ जल नहीं पिया। इसके 
बाद जब मेंने वह जल ले लिया, तो वह मृगशावक स्वयं मुझसे जल पिलाने की प्रार्थना 
करने लूगा था। इस पर आपने हँसकर कहा था कि--सब लोग अपने आत्मीय पर 
विश्वास करते हैं। तुम दोनों ही चनवासी हो न!” 

राजा--स्त्रियाँ अपना काम बनाने के लिए ऐसी मिथ्या और मधुर बातें कहकर 
विषयी लोगों को ही अपनी ओर आकर्षित कर सकती हैं, हम जँसों को नहीं । 

मनष्य जाति से भिन्न पशु-पक्षी आदि जाति की स्त्रियों में भी स्वाभाविक चतुरता 
देखी जाती है, फिर सब विषयों में बुद्धि रखने वाली मनुष्य जाति की स्त्रियों की बात 
ही क्‍या कहनी है। कोकिलायें उड़ने की शक्ति उत्पन्न होने के पहले ही अपने बच्चों 
का अन्य पक्षी (कौए) के द्वारा पालन-पोषण करा लेती हैं। 

* राजा--इस बच्चे को प्यार करने के लिए वड़ी इच्छा हो रही है॥ (ठण्डी 
साँस लेकर) अकारण हंसने से जिसके नयें-तये दाँत कभी-कभी दिखायी दे जाते हैं, तोतली 
बोली में जिसके वाक्य बड़े मीठे ऊूगते हैं ओर गोद में आने के लिए जो प्रार्थना कर 
रहा है, इस भ्रकार के पुत्र या पुत्री को गोद में लेने से भाग्यवान्‌ लोगों ही के अंग उन 
बच्चों के अंग की घूलि से मलित होते हैं--अभागों के नहीं । 

* राजे प्रजागण की भराई की चेष्टा करें, चेद जिसकी महिमा गाते हैं, वह 
सरस्वती (देववाणी--संस्कृत भाषा) कभी विनष्ठ न हो--उसे संसार के छोग त्यागे 
नहीं और सर्वेशक्तिमान्‌ महादेव जी हमारे पुनर्जन्म को निवृत्त कर दें। 
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विवरण एवं वार्ताकाप उनके गुण हैं उनकी रचनात्मक कल्पना, उनके कोमल भाव, . 
उनकी भावात्मक-कविता तथा प्रकृति के सौंदर्य एवं मयावह स्वरूप के प्रति उनकी 
सहृदय पुकार। कला के राष्ट्रीय प्रतीकों के विपय में कोई विवाद नहीं हो सकता; 
हम उन्हें अपने प्रादेशिक दृष्टिकोण से और अधिकतर अनुवादों के द्वारा ही उन्हें देख 
सकते हैं। यह ही पर्याप्त है कि ग्रेटे जो कि प्रादेशिक एवं राष्ट्रीय सीमाओं को पार 
करते वाले योरोपीय विद्वानों में सबसे अधिक योग्य थे ने शकुन्तला के परायण से अपने 
जीवन के सबसे गंभीर अनुभवों में गणना की। वे क्ृतज्ञता के साथ लिखते हैं : 


फठ्ातिइ: ध0प पी ए०फ्ापएु एट४75 00550775, ब्णवें (८ 
प0७व.8 0६ 48 ठेटटाए€, 

रीयत थी एए एरग्रटा धर 86ए ३8 टाब्रापरासते, €पात्7:०7८०, 
46250८0, ६60, 

जाठणतव5 प_र0ए 76 980प0 300 पृ&्फ्टा 8९६ 70 006 $06 
479070€ (+0॥7076 ? 

है 04776 ॥66 (0 $॥2एप77/29 | 00 2॥ ३६ 0706 ३8 8शरंत, 


(अर्थात्‌: तुम जो नवीन वर्ष के पुष्पों तथा उसके अंत के फल के समान हो 
जिसमें आत्मा को मुग्घ, आनन्दित, एवं मुक्त करने के सभी गुण विद्यमान हैं जिसके 
एक नाम में पृथ्वी और स्वर्ग दोनों का समन्वय है; मैं तुम्हारा नाम शकुन्तला' रखता 
हूँ जिससे सब कुछ तुरन्त ही व्यक्त हो सकेगा ) 

कालिदास के बाद नाटक का ह्वास तो नहीं हुआ लेकिन उसने फिर कभी शकुन्तला 
या मृच्छकटिक की उत्पत्ति नहीं की। महाराज हर्ष ने--यदि हम उत्साह-पूर्ण परम्परा 
पर विश्वास करें--तीन नाटकों की रचना की थी जो रंगमंच पर अनेक शताब्दियों 
तक खेले जाते रहे । उनके सौ वर्ष बाद मवभूति ने, जो वरार के ब्राह्मण थे, तीन अद्भुत 
एवं रोमांचकारी नाटकों की रचना की जिनकी गणना भारतीय नाट्य-कला के इतिहास 
में केवछ कालिदास के बाद ही मानी जाती है। उनकी शैली इतनी विस्तृत एवं अस्पष्ट 
थी कि उन्हें थोड़े से ही दर्शकों से संतुष्ट रहना पड़ता था--दरशेकों की इस अभिरुचि 
का उन्होंने बाद में विरोध किया। उन्होंने लिखा, “उन व्यक्तियों का ज्ञान जो हमारी 
आलोचना करते हैं कितना कम है। मेरे नाटकों का आनन्द उनके लिए नहीं है। मुझे 
आशा है कि मेरी रुचि के अनुरूप रुचि वाला कोई व्यक्ति होगा और न होगा तो भविष्य 
में होगा क्योंकि कार अनन्त है और विश्व का विस्तार महान है। 

यद्यपि हम भारतीय नादय-साहित्य को ग्रीस अथवा ऐलिज़ाबेथ-काल के इंगलेंड 
के साहित्य के वराबर नहीं रख सकते तथापि उसकी तुलना उचित रूप से चीन या 
जापान के नाटकों से की जा सकती है। कऋृत्रिमता जो वर्तेमान रंगमंच की विशेषता 
है को खोजने के लिए हमें भारत की ओर दृष्टि करना आवश्यक नहीं है। यह कोई 
नित्य-गुण नहीं है वरन्‌ काछ की एक आकस्मिक घटना है जो भविष्य में उसके विरोधी 
गणों में परिवर्तित हो सकती है। भारतीय नाटकों के अलौकिक चरित्र हमारी रुचि के 
उतने ही विपरीत हैं जितना कि वृद्धिमान योरीपिडीज़ का दैवी हस्तक्षेप; लेकिन यह भी 
इतिहास की एक रीति है। हिन्दू नाटक की त्रुटियाँ हैं उनके पात्रों की कृत्रिम वोलचाल जो 
अनुप्ास और वाकदौली के अहंकार से नष्ट हो जाती है, एक ही रंग का चरित्र-चिन्रण 
पा प्रत्येक व्यक्ति या तो पूर्ण रूपेण अच्छा है या बुरा, असम्भव कयानक भी उसकी 
च्रुटियां हैं । 
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७५. गद्य और पद्च 


भारत में उनको एकता; कल्पित कहानियाँ; इतिहास; कथाएँ; छोटे कवि; 
आदेशिक-भाषा-साहित्य का उदय; चण्डीदास; तुलसीदास; दक्षिण के कवि; कबीर।  '* 


भारतीय साहित्य में गद्य का अस्तित्व अधिकतर नवीन है इसे हम यूरोप निवासियों - 
के सम्बन्ध से उत्पन्न साहित्य की भ्रष्टता कह सकते हैं । हिन्दुओं की सहज-काव्यात्मक 
आत्मा के लिए जो कुछ भी लिखने योग्य वस्तु थी उसका वर््यं-विषय काव्यात्मक था 
और तदनुसार उसको व्यक्त करने की शैली भी काव्य सम्बन्धी (पद्यात्मक) थी। 
चूँकि उनकी यह धारणा थी कि साहित्य का पाठ जोर से होना चाहिए और वे यह जानते 
थे कि यदि कभी भी उनकी कृति का प्रचार होगा और वह जीवित रह सकेगी तो वह 
लिखित प्रचार की अपेक्षा मौखिक प्रचार से होगी अतएवं उन्होंने अपनी रचनाओं को 
पद्य का अथवा सूत्र का रूप दिया जिससे कि पाठ करना अथवा कण्ठस्थ करना सहज हो । 
इसके फलस्वरूप समस्त भारतीय साहित्य की रचना पद्य में की गई । विज्ञान, वैद्यक, 
धर्मशास्त्र एवं कला सम्बन्धी जितने भी ग्रंथ हैं वे सभी प्रायः पद्म अथवा अनुप्रास युक्त 
छन्‍्दों अथवा दोनों में हैं। यहाँ तक कि व्याकरण और शब्द कोष भी पद्य में परिवर्तित 
हो गए। कल्पित कथाओं और इतिहास को जो पाइचात्य देशों में अपने गद्य-स्वरूप 
से ही सन्तुष्ट रहते हैं भारत में एक स्वरात्मक एवं पद्यवद्ध स्वरूप मिला । 

हिन्दू साहित्य में शिक्षाप्रद कल्पित कहानियों का विशेष बाहुलय है। वास्तव में 
उन कहानियों में से जो अन्तर्राष्ट्रीय सिक्कों के समान संसार की सीमाओं का अतिक्रप्तण 
कर चुकी हैं अधिकतर शायद भारतवर्ष की ही हैं ।* बौद्ध-धर्म का प्रचार उस समय सबसे 
अधिक हुआ जव वृद्ध के जन्म एवं युवावस्था की जातक कहानियाँ जनता में सबसे अधिक 
प्रचलित थीं। भारतवर्ष में सबसे अधिक प्रसिद्ध पुस्तक पंचतन्त्र है ((.8 $०० .). 2.) ; 
यह पुस्तक उन अनेक कहानियों का स्रोत है जिन्होंने यूरोप और एशिया को आनन्दित 
किया। हितोपदेश, पंचतंत्र का तदनुकूल संकलन है। हिन्दुओं ने इन दोनों की गणना 
नीति-शास्त्र---अर्थात्‌ राजनैतिक और नैतिक सिद्धान्तों की शिक्षा--के अन्तर्गत की 
है। प्रत्येक कथा किसी नैतिक-सिद्धान्त, नैतिक आचरण अथवा शासन-सम्बन्धी सिद्धान्त 
को वतलाने के लिए कही गई है । प्राय: ये कहानियाँ यह दिखलाती हैं कि वे एक राजा 
के पुत्रों को शिक्षा देने के लिए किसी बुद्धिमान ब्राह्मण द्वारा लिखी गई थीं। अक्सर वे 
निम्नतम पशुओं को अत्यन्त सूक्ष्म दर्शन की शिक्षा देने के लिए प्रयोग करते हैं। उस वन्दर 
की कथा जो जू गनू की रोशनी में अपने को गरम कर रहा था और किसी चिड़ियाके द्वारा 
अपनी त्रुटि बतलाए जाने पर उसने उसकी हत्या कर दी उस विद्वान के भाग्य का जो जन 
समुदाय के किसी प्रचलित भ्रम का उद्घाटन करता है अत्यन्त उत्तम उदाहरण है।पै' 


* सर विलियम जोन्स का कहना है कि हिन्दुओं का तीन आविष्कारों पर अधि- 
कार हैँ: शतरंज का खेल, दशमलव प्रणाली एवं कहानियों फे माध्यम से शिक्षा देने 
की प्रणाली । 

रा "| पीर्वात्य विद्वानों के बीच इस वात को लेकर कि ये कथाएँ भारत से योरप 

में गई अथवा योरप से भारत में आईं एक उत्साहपूर्ण युद्ध हुआ । यह विवाद हम 
उन लोगों के लिए छोड़ देते हैं जिन्हें इसके लिए अवकाश है। फदाचित्‌ ये भारत और 
योरप दोनों जगह सिख से मेसोपोटामिया और क्रीट होकर गईं। लहेफिन अरेबियन 
नाइट्स पर पंचतंत्र के प्रभाव के विवय में कोई संदेह नहीं है। 





भारतवर्ष का साहित्य /१६७ 


भारत में एऐतिहासिक-साहित्य वत्तान्त विवरण अथवा विशद रोमांचकारी कथाओं 
के स्तर से ऊपर उठने में कभी भी सफल नहीं हुआ । कदाचित्‌ देश और काल की मायिक 
घटनाओं के प्रति तिरस्कार की दृष्टि से, कदाचित्‌ लिखने की अपेक्षा मौखिक शिक्षा की 
परम्परा के कारण हिन्दुओं ने इस प्रकार के ऐतिहासिक ग्रंथों की रचना की उपेक्षा की 
जिनकी हीरोडोट्स अथवा थ्यूसीडाइडिस, प्लटाचे या टैसीटस, गिबन या वाल्टेयर से 
समानता की जा सके । उन्होंने स्थाव और कार का--प्रसिद्ध व्यक्तियों के वारे में 
भी--- इतना सूक्ष्म विवरण किया है कि हिन्दू विद्वानों ने कालिदास सरीखे महान्‌ कवि 
का जीवन-काल भी एक हज़ार वर्ष के आसपास बतलाया। वर्तमान-कारू तक हिन्दू 
जाति ने अपने रीति-रिवाज, नैतिक-सिद्धान्तों और विश्वास के अपरिवतंनशील संसार 
में रहते हुए कभी भी उन्नति का स्वप्न नहीं देखा और न अपने प्राचीन युग की चिता की । 
वह अपने महाकाव्यों को सत्य-इतिहास मानने और प्राचीन कथाओं को वास्तविक-जीवन- 
चरित्र समभने में संतुष्ट था। जब अश्वघोप ने वुद्ध-चरित्र में बुद्ध का जीवन लिखा 
तो वह एक प्रकार की कथा थी इतिहास नहीं था; और जब, पाँच सौ वर्ष बाद, वाण ने 
हषें-चरित की रचना की तो वह पुनः उस महान सम्नाद के प्रमाणित जीवन-चरित की 
अपेक्षा उनके चरित का आदर्शीकरण था। राजपूताना के अपने प्रदेश के वत्तान्त 
अधिकतर देशभक्ति के अभ्यास प्रतीत होते हैं । केवल एक हिन्दू लेखक इतिहासकार 
के सच्चे कार्य को समझ सका । राजतरंगिणी के लेखक कल्हन, अपने विषय में इस 
प्रकार लिखते हैं । “वह उत्तम बुद्धि का कवि ही प्रशंसा योग्य है जिसके शब्द, प्राचीन 
काल के वर्णन में एक न्यायाधीश के वाक्य के समान, प्रेम और द्वेप दोनों से मुक्त रहते 
पे ॥ कर कहते हैं कि “वे एक ही महान्‌ इतिहासकार थे जिन्हें भारत ने जन्म 
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मुसलमानों में इतिहास की चेतना अधिक मात्रा में थी और वे भारत में अपनी 
कृत्तियों के कुछ प्रशंसनीय लिखित प्रमाण गद्य में छोड़ गए हैं। अलूबरूनी के भारत 
की जातियों से सम्बन्धित अध्ययत और बावर के स्वतः के इत्तिहास (१ै/६४0१95 ) 
के विपय में हम पहले कह चुके हैं। अकवर के समकालीन मुहम्मद काज़िम फिरिश्ता 
तामक एक अत्युत्तम इतिहासकार थे जिनका भश्रत का इतिहास मुसलमान-कालीन 
घटनाओं के लिए हमारा सबसे अधिक विश्वसनीय मार्गनिर्देशक है। इनसे कुछ कम 
अपक्षपाती अकवर के प्रधान मंत्री अथवा उनके राजनैतिक विश्वस्त अनुचर अबुलफ़ज़ल 
थे जिन्होंने अपने स्वामी की शासन प्रणाली को आगामी संतानों के हेतु आइने-अकबरी 
में लिपि-बद्ध किया तथा अपने स्वामी के जीवन का अकबर-नापमे में सहदयता से वर्णन 
किया । अकवर ने उनके अनुराग का यथोचित उत्तर दिया और जब अकवर के पास 
यह समाचार पहुँचा कि जहाँगीर ने वज़ीर की हत्या कर दी है तव अकवर ने दुःख से 
व्याकुल होकर कहा, अगर सल्‍ीम (जहाँगीर) वादशाह होना चाहता था तो वह 
मेरी हत्या कर सकता था और अबुरूफज़लू को छोड़ सकता था। 


कल्पित कथाओं और इतिहास के मध्य पद्यात्मक कहानियों के वे वृहत्‌ृ-संकलन 
हैं जिन्हें परिश्रमी कवियों ने कल्पनाग्रेमी मारतीय-आत्मा के आनन्‍्दार्थ एकत्रित किया 
था। ईसा की पहली शत्तान्दि के लगभग गृणाढ्य नामक एक व्यक्ति ने एक हज़ार इलोकों 
में ब॒हत्कथ/ लिखी और एक हज़ार वर्ष वाद सोमदेव ने कथासरित्सागर नामक 
२१, ५०० इलोकों की एक वृहत्‌ सरिता की उत्पत्ति की । उसी भ्यारहवीं शताब्दि 
में एक चतुर कहानी लेखक ने जिसका व्यक्तित्व अभी तक अनिश्चित है अपनी बेताल- 
पंचविदश्ञतिका (वेताल की पच्चीस कहानियाँ) के लिए महाराज विक्रमादित्य को प्रति- 


१६८ / सभ्यता की कहानी 


वर्ष एक योगी से बहुमूल्य रत्न सहित एक फल की प्राप्ति दिखलाते.हुए एक ढाँचा तैयार 
किया । महाराज योगी से पूछते हैं कि वे किस प्रकार अपनी कतज्ञता प्रकट कर सकते 
हैं; योगी महाराज से एक फाँसी के वृक्ष पर छटकते हुए एक शव को लाने की आज्ञा देता 
है लेकिन उन्हें वह पहले से ही सचेत कर देता है कि वे उस शव के वोलने पर कुछ उत्तर 
नदें। शव में एक बेताल रहता था जो जैसे ही राजा चूकते थे वैसे ही उन्हें एक कहानी 
सुनाकर मृग्ध कर लेता था । कथा के अन्त होने पर बेताल राजा से एक प्रश्न करता जिसका 
कि वे योगी के आदेश को भूल कर उत्तर दे देते हैं । पच्चीस वार महाराज उस शव को 
योगी के पास लाने की तथा स्वयं चुप रहने की चेष्टा करते हैं और चौवीस वार में वे वेताल 
की कथा में इतने तल्‍्लीन हो जाते हैं कि वे अन्त में किए गए प्रश्न का उत्तर दे देते हैं । 
वह एक अत्यृत्तम फाँसी देने का वृक्ष था जिस पर कि अनेक कहानियाँ लटक सकीं । 

इस बीच में कविता लिखनेवाले कवियों की कोई कमी नहीं थी । अवुलूफज़लू 
अकवर के दरवार में “हज़ारों कवियों” का वर्णन करते हैं; छोटी-छोटी राजघानियों 
में सैकड़ों कवि थे और निस्संदेह प्रत्येक घर में भी दर्जनों कवि थे ।' इनमें सबसे प्राचीन 
और महान्‌ कवियों में एक भर्तू हरि थे, जो संन्‍्यासी, व्याकरणी और प्रेमी तीनों थे और 
जिन्होंने घर्मं के पाश में आने से पूर्व अपनी आत्मा को प्रेम से शिक्षित किया था । उन्होंने 
इनका एक लिखित प्रमाण अपने “श्वंगार-शतक” में छोड़ा है | वे लिखते हैं, यूय॑ वर्य॑ 
वय॑ यूय॑ इत्यासीन्‌ मतिर्भावयो: । तत्कि जातमथुना यूय॑ यूयं व व्य ।” (अर्थात्‌ हम 
दोनों यह समभते थे कि तुम हम थे और हम तुम थे; अब यह क्‍यों हुआ कि तुम तुम 
हो और मैं मैं' हूँ ।) उन्होंने अपने आलोचकों की कभी चिता नहीं की और उनसे कहा, 
“एक अज्ञानी को सन्तुष्ट करना सहज है, उससे भी सहज है एक विद्वान्‌ को सन्तुष्ट करना 
परन्तु अल्पज्ञानी व्यक्ति को सन्तुष्ट करने में ब्रह्म भी असमर्थ हैं । जयदेव के गीत- 
गोविरद सें हिन्दू की कामुकता घर्म की ओर भूकती है और राधा और कृष्ण के वासनामय 
प्रेम को स्वरवद्ध करती है। यह पूर्ण-वासना का काव्य है लेकिन भारतवर्प श्रद्धा के साथ 
इसकी व्याख्या आत्मा की परमात्मा के प्रति विज्वलुलता का निरूपण करने वाली एक 
रहस्यवादी एवं प्रतीकात्मक रचना के रूप में करता है--एक ऐसी व्याख्या जो केवल 
इन अपरिवतेनशील घर्मोपदेशकों के समझ में आ सकती है जिन्होंने सौग आफ़ सौंग्स 
के लिए ऐसे पवित्र झ्ीर्पकों की रचना की । 

ग्यारहवीं शताव्दि में प्रादेशिक भाषाओं ने साहित्यिक अभिव्यक्ति के माव्यम 
के रूप में साहित्य की प्राचीन परन्तु अप्रचलित भाषा. (संस्कृत) के वीच घुसना आरम्भ 
किया जैसा कि उनको एक शताव्दि वाद यूरोप में करना था । सबसे पहला महान्‌ कवि 
जिसने लोगों में प्रचलित मापा का प्रयोग किया चन्दवरदाई थे जिन्होंने हिन्दी में साठ 





, _ कविता अब भहाकाव्य-काल की अपेक्षा विषयगत कम्न हो गई थी और उसमें 
धर्म और प्रेम की बुनावट अधिक हो गई थी। छंद जो भहाकाव्यों में अधिक स्वतंत्र 
एवं ढीले थे जो पंक्ति की रूम्बाई के अनुसार घटते-बढ़ते रहते थे तथा जिनमें नियम 
को व्यवस्था अंतिम चार या पाँच छव्दों में हो अपेक्षित थी अब अधिक विभिन्न एवं 
वद्ध हो गए थे। काव्यरचना में हज़ारों उलभने पैदा कर दी गई थीं जो अनुवाद करने 
पर हुद जाती हैं; शब्द और दब्द-समुदाय की कृनिम रचना इशोली की वृद्धि हो गई 
ओर स्वर सामंजस्य अंत के शब्दों को जगह बीच में भी होने छूगा । काव्य-कछा के 
कठोर नियम बनाए गए और जैसे-जैसे फाव्य के विपय से हछास हुआ उसी प्रकार 
काव्य का रूप अधिक सुक्ष्म होता गया। 
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सर्यो का एक ऐतिहासिक काव्य लिखा जिसका कि अच्त उनकी मृत्यु के कारण हुआ । 
आगरा के अंब-कवि सूरदास ने कृष्ण के जीवन और उनकी लीहा पर ६०,००० पद्यों 
की रचना की; कहा जाता है कि इसमें कृष्ण ने स्वतः: उनकी सहायता की; वे उनके 
लेखक वन गए और जितना कि कवि बोल नहीं सकते थे उससे शीघक्ष वे लिखने लगे। 
इसी बीच. चण्डीदास नामक एक निर्वन पुजारी वेटरिस के समान एक क्लेषक-कन्या के 
निमित्त दान्ने के समान गीतों की रचना करके उसे रोमांचकारी भावों के साथ आदर्श 
की कोटि में रखते हुए, उसे देवत्व के प्रतीक के रूप में उठाते हुए तथा अपने प्रेम को ईश्वर 
में लय होने की स्वेच्छा का रूपक देते हुए बंगाल के हृदय पर आघात कर रहे थे । इसी 
बीच उन्होंने वंगाली-भाषा का साहित्यिक-भाषा के रूप में प्रयोग करना आरम्भ किया । 
“मेरी प्रेमिका ! मैंने तुम्हारे चरणों में शरण ली है । जब तक मैं तुम्हें नहीं देखता मेरे 
मन को शांति नहीं मिलती ।. . . . . . मैं तुम्हारी सुन्दरता और मग्ध करने की शक्ति 
का विस्मरण नहीं कर सकता---और फिर भी मेरे हृदय में कोई इच्छा नहीं है ।” अपने 
साथी ब्राह्मणों द्वारा इस वात पर वहिष्कृत किए जाने पर कि वे जनता पर कलूंक रूगा 
रहे हैं उन्होंने उनको पुनः जाति में मिलाने के सार्वजनिक यज्ञ में रामी के प्रति अपने प्रेम 
का परित्याग करना स्वीकार कर लिया; लेकिन जब यज्ञ के बीच उन्होंने भीड़ में रामी 
को देखा तब उन्होंने जाति में मिलना अस्वीकार कर दिया--और थे उसके समक्ष जाकर 
हाथ जोड़कर प्रार्थता करने छगे। 


हिन्दी साहित्य के सर्वश्रेष्ठ कवि तुलसीदास हैं जो लगभग शेक्सपियर के समकालीन 
थे । उनके माता-पिता ने उन्हें इसलिए त्याग दिया था कि उनका जन्म अशुभ नक्षत्र में 
हुआ था। उन्हें एक वनवासी साधू ने अपने दत्तक-पुत्र के रूप में अपनाया और उन्हें 
राम की प्राचीन कथा की शिक्षा दी । उन्होंने विवाह किया और अपने पुत्र की मृत्यु होने 
पर वे वन में ध्यान और तपस्या का जीवन व्यतीत करने चले गए । वहाँ और बनारस 
में उन्होंने अपने धार्मिक महाकाव्य, रामचरित्मानस की रचना की जिसमें उन्होंने राम 
की कथा फिर से बतछाई और भारत को उन्हें सर्वश्रेष्ठ एवं एकदेव के रूप में प्रस्तुत किया । 
तुलसीदास का कथन है, “भगवान्‌ केवल एक हैं और वे हैं राम जो स्वर्ग और पृथ्वी के 
रचयिता हैं तथा मनुष्यमात्र के मुक्तिदायक हैं. . . . . अपने भक्तों के लिए राम, जो 
भगवान्‌ हैं ने राजा के रूप में अवतार लिया और हमारी शुद्धि करने के लिए एक साधारण 
मनुष्य का जीवन व्यत्तीत किया ।” केवल थोड़े से यूरोप निवासी रामचरित्मानस को 
मूल हिन्दी भाषा में पढ़ सके हैं; उनमें से एक की यह धारणा है कि यह ग्रंथ तुलसीदास 
के लिए यह प्रमाणित करता है कि वे “सम्पूर्ण भारतीय साहित्य के सर्व प्रमुख व्यक्ति 
हैं ।” हिन्दुस्तान के निवासियों के लिए यह काव्य धर्म और नैतिकता की बाइविल है। 
गाँवी कहते हैं, “में तुठलसीदास की रामायण को भक्ति-साहित्य की सर्वश्रेष्ठ पुस्तक 
मानता हूँ ।” 


इस बीच में दक्षिण में भी काव्य-रचना हो रही थी | तुकाराम ने मराठी-भाषा 
में ४६०० धार्मिक गीतों की रचना की जो आज भी भारतवपषे में उतना ही प्रचलित है 
जितने कि डेविड के श्ञामुस (759॥775) यहूदी अथवा ईसाई धर्म में प्रचलित है । 
उनकी पहली स्त्री के मरने पर उनका विवाह एक ककंशा स्त्री से हुआ और वे एक दाशैनिक 
हो गए । उन्होंने लिखा, “मोक्ष को प्राप्त करना कोई कठिन नहीं है क्योंकि वह सरलता 
से हमारी पीठ की गठरी में पाया जा सकता है।” रूगभग ईसा की दूसरी शत्ताब्दि में 
सदुरा तमिल साहित्य का केन्द्र हो गया | वहाँ पांडय राजाओं की क्षत्र-छाया में एक 
संगम अथवा कवियों और समालोचकों के दरवार की स्थापना हुई जिसने फ्रेंच अकेडेमी 
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के समान भाषा के विकास की व्यवस्था की, लोगों को सम्मान-पत्र बाँटे तथा पारितोषिक 
प्रदान किए 
* तिर्वल्लवर-नामक एक अंत्यज-जुलाहे ने तमिल के सबसे कठिन छन्द में कुरंल 
नामक एक धार्मिक एवं दार्शनिक ग्रंथ की रचना की जिसमें उसने नैतिक एवं राजनैतिक 
आदर्शों की व्याख्या की । परम्परा से यह प्राप्त होता है कि जब संगम के सदस्यों ने, 
जो सब ब्राह्मण थे, इस परिआ के काव्य की सफलता देखी तव उन सबने डूब कर आत्म- 
हत्या कर ली; लेकिन किसी भी अकादमी के सम्वन्ध में ऐसा विश्वास नहीं किया जा 
सकता । 

हम लोगों ने, यद्यपि यह उनके ऐतिहासिक स्थान के अनुसार नहीं है, मध्यकालीन 
भारत के सबसे महान्‌ गीतकार को अन्त में वर्णन करने के लिए रख छोड़ा है। कवीर 
ने, जो वनारस के जुलाहे थे, हिन्दू और इस्लाम धर्म की एकता के कार्य के लिए अपने को 
तैयार किया; वतलाया जाता है कि उनके पिता एक मुसलमान थे तथा उनकी माता 
एक अविवाहित ब्राह्मण-स्त्री थीं। घर्मोपदेशक श्री रामानन्द से प्रभावित होकर वह 
राम के भक्त हो गए; उन्होंने राम की एक सर्वेव्यापी ईश्वर के रूप में कल्पना की (जेसा 
कि तुलसीदास ने भी किया) और वे एक ऐसे सम्प्रदाय की जिसमें न मन्दिर हैं, न मस- 
जिद हैं, न मर्ति है, न जाति है न खत्तना है लेकिन सिर्फ एक ईइवर ही है की व्याख्या 
करने के लिए अत्यन्त उत्कृष्ट सौंदर्य से भरी कविताओं की रचना करने लगे 


अलह रांम जीऊं तेरें नांई, 
बंदे ऊपरि मिहर कसे मेरे सांईं ॥ 

क्या ले माटी भुंइ सूं मारें, क्या जल देह नहवायें। 
जोर करें मसकीन सताबवे, गुन ही रहै छिपायें। 
क्या तू जू जप मंजन कीयें, क्या मसीति सिर नांयें। 
रोजा करें निमाज गुजारें, क्या हज कावे जांयें। 
ब्राह्मण ग्यारसि करे चौवीसौं, काजी महरम जांन। 
ग्यारह मास जुदे क्यूं कीये, एकहि मांहि समान । 
जौर खुदाइ मसीति बसत हैं, और मुलिक किस केरा । 
तीरथ मूरति रांम निवासा, दुहु मैं किन हूँ न हेरा। 
पूरिव दिसा हरी का वासा, पछिम अलह मुकांमां । 
दिल ही खोजि दिलैदिल भीतर, इहां रांम रहिमानां । 
जेतीं औरति मरदां कहिये, सब मैं रूप तुम्हारा । 
कवीर पंगुड़ा अलह रांम का, हरि गुर पीर हमारा । 

(कवीर ग्रन्थावली ) 


ब्राह्मणों को इसका घवका लगा; उन्होंने उन्हें पथभ्रप्ट करने के लिए (ऐसी कथा 
है) उनके पास एक वेहया को भेजा लेकिन उन्होंने उसे भी अपने धर्म में परिवर्तित 
कर लिया। यह सरल इसलिए था कि उनके साथ किसी प्रकार की धामिक रुढ़े नहीं 
थी, उनमें केवल उत्क्ृप्ट घामिक-मावना थी। 


अव में पाइवौ रे पाइवौ ब्रह्म गियान, 

सहज समा्ें सुख मैं रहिबो, कोटि कलूप विश्वाम ॥ 
गुर कृपाल कपा जब कीन्‍्हीं, हिरदे कॉँवल विगासा । 
भमागाश्रम दसों दिस सूभया, परम जोति प्रकासा ॥ 
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मृतक उठया घनक कर छीये, काल अहेड़ी भागा । 
उदया सूर निस किया पयांतां, सोवत थें जब जागा ॥ 
अविगत अकल अनूपम देख्या, कहतां कह्मा न जाई । 
सैत करे मत ही मन रहसे, गूंगे जांति मिठाई ॥ 
पहुप विना एक तरुवर फलिया, बिन कर तूर बजाया । 
नारी बिना नीर घट भरिया, सहज रूप सो परया ॥ 


उन्होंने अवतार वाद के सिद्धान्त को अपनाया जो उनके चारों तरफ़ वातावरण 
में था और एक हिंदू के समान जन्म और मृत्यु की शंखला से मोक्ष प्राप्त करने के 
लिए प्रार्थना की। उनके नैतिक-सिद्धान्त संसार में सबसे सरल थे; सत्य का आचरण 
करो और अपने केहुँनी के पास सुख की प्राप्ति करो । 


जल विच मीन पियासी। 

सोहि सुनि आवत हाँसी | 

घर में वसति घरी नहिं सूके वाहर खोजन जासी । 
मृग की नाभि माँहि कस्तूरी, वतल-वन फिरत उदासी ॥ 
आतम-गयान बिना सब सूत्ता, क्या मथुरा क्या कासी । 
कहत कबीर सुनो भाई साधो, सहज मिले अविनासी ॥ 


हरि हिरदे रे अनत कत चाहौ, 

भूले भरम दुनीं कत वाहौ। 

जग परबवोधि होत नर खाली, करते उदर उपाया । 

आतमरांम न चीन्हें संतो, क्यूं रमि ले रांस राया॥ 
लागें प्यास नीर सों पीवै, विन लछागे नहीं पीवै । 

खोजें तत मिले अविनासी, विन खोजे नहिं जीवे ॥ 
कहै कबीर कठिन यह करणीं, जैसी पंडे घारा। 
उलटी चाल मिले पर ब्रह्म को, सो सतगृरु हमारा ॥ 

(कवीर ग्रन्थावल्ली ) 


उनके विषय में यह कथा है कि उनकी मृत्यु के उपरांत हिन्दू और मुसलमानों 
में उनके शव के लिए भगड़ा हुआ और इस पर विवाद हुआ कि उन्हें जलाया जाय 
अथवा दफ़्ताया जाय। लेकिन जब यह विव.द चल) ही रहा था तव किसी व्यक्ति 
से उनके ऊपर से कफ़न हटाया और वहाँ फूलों के अतिरिक्त और कुछ नहीं था। 
फूलों के उस ढेर के एक भाग को हिन्दू लोगों ने बनारस में जलाया और शेष को 
मुसलमानों ने दफ़॒न॒ किया। उनकी मृत्य्‌ के वाद उनके पद प्रत्येक व्यक्ति के मुख से 
सुनाई देने लगे; उनसे उत्साहित होकर नानक नामक एक सिख ने अपने मज़बूत 
सम्प्रदाय की स्थापना की; अच्य व्यक्तियों ने उस गरीब जुलाहे की एक देवता के रूप 
में स्थापना की । आज दो छोटे-छोटे सम्प्रदाय जो परस्पर वैमनस्य से एक दूसरे से 
अलग हैं उस कवि के सिद्धान्तों का जिसने हिन्दू और मुसलमानों को एकता के सूत्र 
में बाँधने का प्रयत्त किया था अनूकरण करते हैं तथा उसके नाम का पूजन करते 
हैं। इनमें से एक सम्प्रदाय है हिन्दू और दूसरा है मुसलमान । 





खध्याय २१ 


भारतीय कला 


१. साधारण कलाएं 


भारतीय कला का सहान युग; भारतीय करा की अद्वितीयता;। भारतीय 
कला का मिट्टी, धातु, काष्ठ, हाथी दाँत, आभूषण और वस्त्र उद्योग से सम्बन्ध । 


भूत रतीय सभ्यता के हर पहल की तरह ही जव हम भारतीय कला पर दृष्टि डालते 
हैं तो उसकी प्राचीनता एवं सतकंता पर चकित रह जाते हैं। मोहेनजोदाड़ो 
में जो अवशेष मिलते हैं वे सभी उपयोगी ही नहीं हैं। उन अवद्येषों में चूने का पत्थर, 
दाढ़ी रखे हुए पुरुष (महत्त्वपूर्ण वात यह है कि यह पुरुष सुमेरिया के निवासियों की तरह 
) स्त्रियों और पशुओं की पकी मिट्टी की मृतियां, माला तथा दूसरे गहने और बहुत 
सुन्दर चमक से युक्त सोने के आमूपण आदि हैं । एक मुहर में हलके उभार के साथ एक 
वर इतने ओजस्विता के साथ बनाया हुआ है कि उसे देखकर दर्शक वरवस सोचता है 
कि कला की प्रगति नहीं होती अपितु वह अपना रूप बदलती चलती है 
उस समय से आज तक, पाँच हज़ार वर्ष के परिवततनों से गुजरते हुए भारत सैकड़ों 
कल्ाओं में विलक्षण प्रकार के सौन्दर्य का सृजन करता आ रहा है । यह रेकार्ड टूटा हुआ 
एवं अपूर्ण है--इसलिए नहीं कि भारत कभी इस क्षेत्र में निष्किय था, वल्कि इसलिए 
कि मुसलमानों की युद्धवादी और मूर्ति तोड़ने-फोड़नेवाली उन्मत्तता ने अगणित सर्वोत्तम 
भवन एवं मन्दिर नष्ट कर डाछा । अन्य भवनों तथा मन्दिरों की रक्षा गरीवी के कारण 
न की जा सकी । पहली ही नजर में हम इस कला के आनन्द का अनुभव न कर पार्येगें, इस 
कला का संगीत हमें विलक्षण प्रतीत होगा, इसकी रंगसाजी धुँघली पी लगेगी, इसकी भवन 
निर्माण कला अव्यवस्थित दिखायी पड़ेगी और इसकी म॒तिं कला असंगत लगेगी । हमें 
पग-पग पर यह सोचना पड़ेगा कि हमारी रुचि हमारी स्थानीय एवं सीमित परम्पराओं 
तथा परिवेश की देन है जिसमें त्रुटि का होना स्वाभाविक है। विदेशी राष्ट्रों और 
उनकी कलाओं के विषय में हम ऐसे प्रतिमाओं और उद्देश्यों को दृष्टिगत्त रखकर निर्णय 
देते हैं जो हमारे जीवन के छिए स्वाभाविक और उन राप्ट्रों के लिए विदेशी हैं तो हम 
उन राष्ट्रों के प्रति अन्याय करते हैं, हमें यह वात भी याद रखनी होगी । 
भारत में अभी तक कलाकार को शिल्पी से पृथक नहीं समझा गया है, अर्थात्‌ 
कला को क्त्रिम और काम को दासवृत्ति नहीं माना गया है। प्लासी के युद्ध में कालू- 
कवलित भारत में हमारे मध्ययुग को ही तरह प्रत्येक प्रौढ़ कामगार हस्तकलाविद था, 
जो अपनी कारीगरी और रुचि की कृति में अपना वैशिप्ट्य एवं स्वरूप प्रदर्शित करता 
था। आज इस यग में जब दस्तकारी के उद्योगों का स्थान फैक्टरियाँ लेती जा रही हैं 
और दस्तकारों की स्थिति 'मजदूर' की हो गयी है, प्रत्येक हिन्दू नगर में हिन्दू दुकानों 
और स्टालों पर ऐसे कारीगर मिलेंगे जो घातुओं की पिटाई कर रहे हैं, गहने बना और 
डिजाइने तैयार कर रहे हैं; महीन शालों की बुनाई और कसीदाकारी कर या 
हाथी के दाँत और लकड़ी पर खुदाई का काम कर रहे हैं । हम जिन राष्ट्रों को जानते 
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हैँ हे से शायद किसी भी दूसरे राष्ट्र में ककाओं का इतना अधिक वैपम्य 
नहीं है । 

यह विचित्र बात है कि भारत में कुम्भकारी उद्योग से ऊपर उठकर कछा का स्थान 
नहीं ले सकी | जाति के नियमों के कारण मिट्टी के एक वर्तेन के वार-वार काम में लाने 
पर इत्तते अधिक प्रतिवन्ध हैं कि कुम्हार द्वारा त्वरित गति से बनाये जानेवाले मिट्टी के 
वर्तेत को सौन्दर्य का जामा पहनाने की कोई प्रेरणा ही नहीं मिली । यदि पात्र किसी 
मूल्यवान्‌ धातु का बना तो कला निर्वाघ रूप से प्रदर्शित की जाती थी। भद्गास के 
विक्टोरिया इन्स्टीट्यूट में रखा हुआ तंजोर का चाँदी का कलश या काण्डी (छूुका)का 
सोने का पीचदान इसका नमूना है। पीतल को पीटकर अगणित प्रकार के चिराग बनाये 
जाते थे, कटोरे और कनस्तर बनते थे; ताँबे में एक काले किस्म की घातु (विदरी) मिला- 
कर पेटियाँ, तश्तरी तथा थाली-परात बनायी जाती थी । एक धातु दूसरी धातु में मिलायी 
जाती थी या ऊपर से उसकी पत॑ चढ़ा दी जाती अथवा उसपर चाँदी और सोने का पानी 
चढ़ाया जाता था । लकड़ी में खुदाई करके विविध प्रकार के वृक्षों और पशुओं की आकृति 
बनायी जाती थी । हाथीदाँत को काठकर देवता की मृति से लेकर पाँसा तक बनाया जाता 
था; दरवाजे तथा लकड़ी की अन्य चीजों में हाथीदाँत और उसकी चीजें जड़ी जाती थीं । 
शृंगार और सुगन्ध के लिए इससे सुरुचिपूर्ण पात्र बनाये जाते थे । आभूषणों का वाहल्य था 
जिन्हें गरीब और धनी पहिनते या संग्रह करके गाड़कर रखते थे । सोने की पृष्ठभूमि पर 
चमकदार मीनाकारी करने में जयपुर अग्रणी था। माला के दाने, पताके, चाकू और 
कंधियाँ बहुत सुन्दर आकृति की बनायी जाती थीं, जिनपर फूल, पशु या धार्मिक कथाओं 
का दृश्य अंकित रहता था । एक पताके पर तो थोड़ी सी जगह में आध सौ देवता बने 
हुए हैं। सूती वस्त्र इतने कलात्मक ढंग से बनते थे कि आज तक उनसे अधिक सुन्दर वस्त्र 
वन ही नहीं सके हैं ॥ सीजर के समय से लेकर आज हमारे युग तक सूती वस्त्र की कला 
में भारत सारे विश्व में सबसे आगे रहा है । कभी-कभी बहुत ही वारीकी के साथ और 
पहले से नाप का अनुमान करके ताने और वाने का एक-एक सूत करघे में गाने के पहले 
रंग दिया जाता था। कपड़ा जैसे-जैसे बुतता जाता था वैसे-वैसे डिजाइन बनती जाती 
थी जो दोनों ओर एक ही तरह की होती थी । घर में बुने हुए खद्दर से लेकर सुनहले रंगके 
चमकते हुए किमखाव तक, रंग-विरंगे पायजामों से लेकर अति महीन सूत की काश्मीरी 
शालू तक ० बस्त्रों में अति प्राचीन और प्रायः स्वाभाविक कला से सुरूभ 

सौन्दर्य होता है। 


२. संगीत 


भारत सें संगीत गोष्ठी;। गीत और नृत्य; संगीतज्ञ। ताल और स्वर; रूय; 
संगीत और दर्शन १ 


मद्रास में एक संगीत गोष्ठी में बैठे हुए एक अमेरिकी ने देखा कि दो सौ हिन्दू श्रोता, 
जो स्पष्ट रूप से सभी ब्राह्मण थे और कुछ बेंचों पर तथा कुछ जमीन पर विछी हुई 
दरी पर बैठे हुए थे, मंत्रमुग्ध होकर छोटी-सी संगीत मण्डली का संगीत सुन रहे हैं । 
यह मण्डली इतनी छोटी थी कि उसके सांमने हमारी वड़ी-बड़ी व॒न्दवाद्य मण्डलियाँ ऐसी 
मालूम होंगी जैसे वे अपना संगीत चद्धलोक तक सुनाने जा रही हैं। उन वाद्ययंत्रों से 
अमेरिकी दशक ऐसा अपरिचित था कि उसे वे किसी उपेक्षित उद्यान में उत्पन्न विचित्र 
और असामान्य वस्तुओं जैसे छगें। कई प्रकार के आकार-प्रकार के अनेक मृदंग, 
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अलंकृत वंसियाँ, नरसिंहे तथा विविध प्रकार के तंत्र वाद्य उस मण्डली में थे । इन वाद्य 
यंत्रों में अधिकांश का निर्माण बड़ी सूक्ष्म कहो से हुआ था और इनमें से कुछ में रत्न जड़े 
हुए थे । एक मृदंग छोटे से पीपे की तरह था; उसके दोनों सिरों पर चर्मपत्र लगे थे, जो 
एक दूसरे से चमड़े की डोरी से बघे हुए थे। इस डोरी को कसकर या ढीला करके 
चर्मपत्र के मसाला लगे हुए हिस्से का स्वर की दृष्टि से नियमन किया जा सकता था। 
एक चर्मपत्र के मसाला लगे भाग में मैंगतीज की रज, पकाया हुआ चावर और इमली का 
जूस लगाया गया था ताकि उसमें से विचित्र स्वर निकले । वादक केवल हाथ चलाता 
था, कभी उसकी हथेली, कभी उसकी उँगली और कमी उसकी उँगली की नोक वाजे 
पर पड़ती थी। दूसरे वादक के हाथ में तम्बूरा था, जिसके गीत के गंभीर और शान्त 
भाव की पृष्ठमूमि बनाने के लिए चार लरूम्बे तार वरावर भंकृत किये जा रहे थे। 
वीणा विशेष रूप से स्पन्दन शील थी, स्वर की सूक्ष्मतम वारीकी उसमें प्रस्तुत की 
जा सकती थी । इसके तार धातु की पतली चादर के ऊपर से एक छोर से दूसरे छोर तक 
फैले हुए थे; एक छोर पर लकड़ी की तुम्वी वनी हुई थी और दूसरे सिरे पर स्वर की 
गूंज करने के लिए वृहत तुम्बी लगी हुई थी । वीणा के ये तार वरावर भंक्ृत हो रहे 
थे। वादक वाँयें हाथ की उंगली से वीणा स्वर वाँचघता था । उसकी उँगलियाँ एक तार 
से दूसरे तार पर थिरक रही थीं ! अमेरिकी यात्री ने शान्तिपूर्वक ध्यान लग्राकर सारा 
संगीत सुना और कुछ भी न समक सका । 

भारत में संगीत का इतिहास कम से कम तीन हज़ार वर्ष पुराना है। वैदिक 
मंत्र हिन्दू कविता की तरह गाने के लिए लिखें गए थे । कविता और गीत, गायन और 
नृत्य को प्राचीन घामिक पुजापाठ में एक करा (संगीत) वन्ता दिया गया था। हिन्दू 
नृत्य, जो पश्चिम की आँखों में उसी प्रकार भोग प्रधान और प्रतीत अश्लील होता है जिस 
प्रकार पदिचमी नृत्य हिन्दुओं की आँखों में, भारतीय इतिहास के अधिकांश काल में धार्मिक 
आराधना की एक रीति रही है; देवताओं के सम्मान और उपदेश के लिए गति एवं लूय 
से सौन्दर्य प्रदर्शन का नृत्य एक माध्यम था। देवदासियाँ तो लौकिक एवं अ्रष्ट 
मनोरंजन के लिए मन्दिरों से काफी संख्या में निकल कर आधुनिक युग में आयी हैं । 
हिन्दुओं की दृष्टि में ये नृत्य शरीर के हाड़मांस के प्रदर्शन नहीं थे । उनमें लय और संसार 
चक्र की अवतारणा की जाती थी । भगवान्‌ शिव स्वयं नृत्य के देवता थे; शिव का नृत्य 
संसार चक्र का प्रतीक था।।ँ 

अन्य कलाकारों की ही भाँति संगीतज्ञ, गायक और नतंक सबसे नीची जाति के 
थे । ब्राह्मण गाता था तो अकेले में और वीणा अथवा दूसरा तंत्रवाद्य स्वयं वजाता था । 
वह वादन, गायन या नृत्य की शिक्षा दूसरों को दे सकता था लेकिन पारिश्रमिक लेकर 
संगीत प्रस्तुत करने की वह कल्पना तक नहीं कर सकता था । सार्वजनिक संगीत समारोह 
अभी हाल तक शायद ही कहीं होते थे, छौकिक संगीत जनता का स्वतः प्रेरित अथवा 
वेसिर पर का गाना-वजाना होता था या यूरोप के दरवारी संगीत (घेम्बर म्यूजिक) की 
तरह अभिजात वर्गीय घरों में छोटी सी महफिल के सामने । अकवर स्वयं संगीत कला में 


+ यूरोप और अमेरिका को लौकिक हिन्दू नृत्य का सुन्दर रूप उदयशंकर की 
कला में देखने को मिला है। उनके नृत्य शरीर, हाथ, उँगली और आंख की प्रत्येक 
गति में मंत्रमुष दर्शक का सुक्ष्म एवं ययार्थतम अभिप्राय फे दर्शन होते हैं, प्रत्येक अंग 
संचालन में गतिमान सोन्दर्य एवं कविता फी ऐसी अभिव्यक्ति होती है जो हमारे पश्चिमी 
नृत्य में अज्ञात हैं। 
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दक्ष था; उसके दरवार में कई संगीतज्ञ थे । इन संगीतज्नों में तानसेन को बहुत प्रसिद्धि 
एवं श्री प्राप्ति हुई और वे ३४ वर्ष की उम्र में शराव के नशे में स्वर्गंवासी हुए । उस 
समय शौकिया संगीतज्ञ नहीं होते थे, जो संगीतज्ञ थे वे पेशेवर थे । संगीत की शिक्षा 
का उद्देश्य समाज में सफल होना नहीं था और बच्चे (36८६३०४८०४) में प्रताड़ित 
नहीं किये जाते थे । जनता का काम बुरा संगीतज्ञ नहीं वल्कि अच्छा श्रोता बनना था । 

भारत में संगीत सुनना स्वयं एक कला है और उसके लिए काफी समय त्तक श्रवण 
क्ष्या हृदय का प्रशिक्षण आवश्यक है। यूरोप और अमेरिका निवासियों को भारतीय संगीत 
के शब्द उसी तरह सुबोध नहीं हो सकते जिस तरह ओपेरा के शब्द, जिनका आनन्द उठाना 
वह अपना कतंव्य समझता है। सभी देशों की तरह वहाँ भी ये दो विषय--धर्म और 
प्रेम--से सम्बन्धित हैं, किन्तु हिन्दू संगीत में शब्दों का महत्त्व बहुत थोड़ा है। गायक, 
हमारे अधिकांश उन्नत साहित्य की तरह, प्रायः उनके स्थान पर अरथहीन शब्दांश रख देता 
है । गीत हमारे यहाँ से कहीं अधिक सूक्ष्म छन्द में लिखे जाते हैं । हमारे वारह स्वरों के 
ताल में उसने दस लघु स्वर बढ़ा दिये हैं। इस प्रकार सव मिलाकर वाइस चौथाई ताल 
हो गये हैं। हिन्दू संगीत के संकेत (7007 ) संस्क्रत अक्षरों में लिखे जा सकते हैं । 
सामान्यतः यह न लिखा जाता है ओर न पढ़ा ही जाता है, वल्कि श्रवण करके एक पीढ़ी 
से दूसरी पीढ़ी में या उस शिष्य परम्परा के द्वारा आगे वढ़ता रहता है। इसे /2/5 में 
पृथक नहीं किया गया है वल्कि अविरल स्वर में इसका आरोह और अवरोह होता रहता 
है। जो श्रोता साधारण संगीत बिल्कुल नपे तुले राग में और लय में सुनने के अभ्यस्त 
होते हैं वे इसका आनन्द नहीं उठा पाते । इसमें सुरों का कोई त्तारतम्य (८076 )) 
नहीं होता और न ही एक तान होती है। वह अपने को सुर-माघुर्य तक सीमित रखती 
है जिसकी पृष्ठभूमि में घीमा स्वर होता है । इस दृष्टि से हिन्दू संगीत यूरोपीय संगीत 
से कहीं अधिक सादा और पुरातन है। ताल और छय में वह अवश्य अधिक जटिल 
है । स्वर सीमित और निःसीम दोनों हैं। वे सभी ३६ परम्परागत सुरों रामों में से 
किसी न किसी एक से व्युत्पन्न हैं, किन्तु रागों के साथ इन स्वरों के अगणित भिन्न-भिन्न 
जाल बुने जा सकते हैं। प्रत्येक राग में पाँच छः या सात सुर होते हैं जिसमें से किसी एक 
पर गायक वार-बार पहुँच जाता है। प्रत्येक राग का उस भाव के अनुसार तामकरण 
किया गया है जिसकी उस राग में अवतारण होती है जैसे प्रमाती, वसन्‍्त आदि । प्रत्येक 
राग का एक निश्चित समय या ऋतु होती है। परम्परा से प्रचलित हिन्दू कथाओं के 
अनुसार इन रागों* में अलौकिक शक्ति है। ऐसा कहा जाता है कि बंगाल की एक 
नतंकी ने सेघ मल्हार गाकर अनावृष्टि का अन्त किया था। इन परम्परागत कथाओं 
की प्राचीनता ने रागों को पवित्रता प्रदान कर दी है। जो भी इन रागों को प्रस्तुत करे 
उसे बड़ी निष्ठा से यह मान कर चलना पड़ता है कि रागों का यह स्वरूप स्वयं भगवान्‌ 
शिव ने वनाया है। वीणावादक नारद लापरवाही से इन रागों की प्रस्तुति किया करते 
थे । विष्णु भगवान्‌ ने उन्हें नरक लोक पहुँचाया, जहाँ उन्होंने देखा कि अंगभंग स्त्री और 
पुरुष विलाप कर रहे हैं। भगवान्‌ ने नारद से कहा--ये राग और रागिनियाँ हैं जो 
तुम्हारे वेपरवाही से वीणाबादव के कारण अंगमंग हो गयी हैं । कहा जाता है कि इसके 
वाद नारद और अधिक विनम्नता से इस कला में दक्षता प्राप्त की । 

कार्यक्रम के लिए अपने चुने हुए राग के प्रति एक निष्ठ रहने के वन्धन से भारतीय 


+ भोदे तौर पर कुल ६ राग हैं। इनमें से प्रत्येक में पाँच परिवर्तन करके किया 
गया है, जिन्हें रागिनी कहा जाता है । 
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संगीतज्न के मार्ग में उसी प्रकार कोई बड़ी रुकावट नहीं आती जिस प्रकार सोनेट या 
सिम्फोनी गीतवद्ध करनेवाले पाइचात्य कलाकार को। दोनों हालतों में मुक्तता के कारण 
जितना गंवाना पड़ता है उतना संरचनात्मक सामीप्ये और स्वरूपात्मक संगति से प्राप्त 
हो जाता है। हिन्दू संगीतज्ञ हिन्दू दाशनिक की तरह होता है। वह सान्त से शुरू 
करता है और अपनी आत्मा को अनन्त में पहुँचा देता है । लूय के अविरल प्रवाह और 
पुनरावृति से, यहाँ तक कि एक ही स्वर की बार-बार सम्मोहक पुनरावृत्ति के द्वारा 
बह अपने राग पर तव तक एक पर एक तार बुनता जाता हैं जब तक संगीत से योग की 
अवस्था न उत्पन्न हो जाय । यह ऐसा योग होता है जिसमें आकांक्षा और अस्मिता, 
पदार्थ, कार और परिमाण विस्मृत हो जाते हैं, आत्मा का एक ऐसी अन्तर्निहित शक्ति 
शान्त प्रकृति से व्यापक सत्ता से तादात्म्य होता है जो सभी संघर्षरत संकल्पों पर, सारे 
परिवर्तत और विनाश पर मुस्कराती है। 
हिन्दू संगीत की हम शायद तब तक चिन्ता न करेंगे और तव तक उसे ग्रहण न कर 
पायेंगे जब तक हम अस्तित्त्व के लिए संघर्ष, स्थायित्त्व के लिए प्रगति स्वीकृति के लिए 
आकांक्षा और विश्वान्ति के लिए गति का परित्याग़ न कर दें । यह तब हो सकता है 
जब एशिया पुनः स्वामी और यूरोप अघीनस्थ हो । किन्तु तव एशिया अस्तित्त्व, स्था- 
यित्तव, स्वीकृति और विश्वान्ति से ऊब जायगा। 


३. चित्रकला 


इतिहासपूर्च की चित्रकला; अजन्ता के भित्तिचित्र; राजपुत; मुगल हैलो; 
चित्रकार; सिद्धान्त निरूपक । 


गँवार व्यक्ति वह है जो सारे संसार को कूपमण्डूक की तरह अपने गाँव की दृष्टि 
से देखे और सभी अपरिचित चीजों को वर्वर समझे । कला में अभिरुचि और पैठ रखने- 
वाले सम्राट जहाँगीर के विपय में कहा जाता है कि एक वार उसे जब एक यूरोपीय चित्र 
दिखाया गया तो उसने तुरत उस चित्र को यह कहकर अस्वीकार कर दिया कि 'तैल- 
विनिर्मित होने के कारण मैं इसे पसन्द नहीं करता ।” यह जानकर प्रसन्नता होती है कि 
एक सम्राट भी गँवार हो सकता है । जिस प्रकार जहाँगीर यूरोप के तैछ चित्र से आनन्द 
अनुभव नहीं कर सकता था, उसी प्रकार हम भारत के लघु चित्रों या बीज चित्रों 
(7774 प7८४) का उचित मूल्यांकन नहीं कर सकते। 

सिंगनपुर और मिर्जापुर में इतिहासपूर्व की गुफाओं में छाल रंग से बनाये गये 
पशुओं तथा गण्डे के शिकार के जो चित्र देखने को मिले हैं उनसे स्पप्ट है कि भारतीय 
चित्रकला का हजारों वर्ष पुराना इतिहास रहा है। नव पापाण युगीन भारत के जो 
अवशेप मिले हैं उनमें चित्रकारों के रंग मिलाने के ऐसे अनेक पात्र हें जिनमें रंग तैयार 
करके रखा था । मारतीय कला के इतिहास में एक बहुत बड़ा अन्तर मिलता है, 
क्‍योंकि प्रारम्मिक युग की अधिकांश कलाकृति जलवायु के थपेड़े से नप्ट हो गयी । शेप 
कृतियों महमूद से लेकर औरंगजेव तक मुसलमान मूर्ति विध्वंशकों नें नप्ट कर 
डाली । विनयपिटक में (३०० ई० पु०) वर्णन किया गया है कि राजा प्रसेन जिनके 
महल में चित्र कक्ष बने हुए थे। फाहियान और यूवान च्वांग ने ऐसे अनेक भवनों का 
उल्लेख किया है जो अपने उच्च कोटि के भित्ति चित्रों के लिए प्रसिद्ध थे। किन्तु इन 
मवनों का अब कोई चिह्न नहीं मिलता । तिव्वत के एक सबसे पुराने भित्तिचित्र में 
चित्रकार को मगवान्‌ बुद्ध का चित्र बनाते हुए दिखाया गया है। बाद के कछाकार 


* भारतीय कला / १७७ 


इस बात से यह निश्चित समभते हैं कि भगवान्‌ बुद्ध के काल्‍में मारत में चित्रकला : 
प्रतिष्ठित हो चुकी थी । 


भारत के सबसे पुराने चित्र, जिनका काल निर्णय किया जा सकता है, मध्यप्रान्त 
(पुराना) स्थित सिरगुवा की गुफा की दीवारों पर मिले हैं। वौद्धों के एक समूह के ये 
भित्तिचित्र १०० ई० पू० के हैं। उस काल के वाद से भित्तिचित्र बनाने की कला--- 
अर्थात्‌ ताजे पलस्तर पर सूखने के पहले ही चित्र बनाने को कछा--एक-एक चरण के 
क्रम-से अजन्ता की चित्रकला तक बढ़ी, जहाँ वह ऐसी पूर्णता की स्थिति प्राप्त की कि 
जिभोटो (७0॥00) या छेनार्डो (7,2009/00 ) भी उससे आगे नहीं वढ़ सके । 
ये मन्दिर पहिली शताव्दी से लेकर सातवीं शताव्दी तक भिन्न-भिन्न समय में पहाड़ की 
चट्टानों को काटकर बनाये गए थे । बौद्ध धर्म के ह्वास के बाद शताब्दियों तक ये इतिहास 
और मानव स्मृति से विल॒प्त हो गये । इनके आसपास जंगल हो गये और इन्हें प्राय 
पूर्ण कप से अपने अन्तर में छिपा लिया। चमगादड़, साँप, जंगली जानवर तथा 
अन्य पशुओं ने इन गुफाओं को अपना निवास-स्थान बना लिया । हजारों जाति के पक्षियों 
और कीड़ों ने इन्हें गन्दगी से भर दिया । १८७९ में यूरोपियनों ने इन खण्डहरों में प्रवेश 
किया । इनके भित्तिचित्रों को देखकर वे चकित रह गये । अब इन चित्रों की गणना 
विश्व की सर्वोच्चतम कलाकृतियों में की जाती है । 

इन मन्दिरों को गुफा कहा गया है, क्योंकि वे अधिकतर पहाड़ों की चट्टानों को 
काटकर बनाये गये हैं। उदाहरणार्थ गुफा नम्बर १६ की खुदाई प्रत्येक ओर से ६५ 
फूट हुई है और उसमें बीस खम्मे हैं। मध्य में स्थित बड़े कमरे के किनारों पर भिक्षुओं 
की १६ कोठरियाँ हैं, सामने ड्योढ़ीदार वरामदा शोभित है और पीछे पूजा स्थान है । 
प्रत्येक दीवार भित्तिचित्र से आच्छादित है । १८७९ में २९ में से १६ मन्दिरों में चित्र 
थे; १९१० तक इन १६ में से १० मन्दिरों के चित्र खूले होने के कारण नष्ट हो गये । 
शेष ६ मन्दिरों के चित्र फिर से ठीक करने के दक्षतारहित प्रयास से बिगड़ गये । एक 
समय ये भित्तिचित्र लाल, हरे, नीले और बेंगनी रंग से चमक रहे थे । अब हल्की रेखा- 
यूक्‍त और काले उपरिस्तर के अलावा उन रंगों का कोई चिह्न नहीं वचा है । समय और 
अज्ञान के कारण इस प्रकार अगम्प बने हुए इन चित्रों में से कुछ चित्र, वौद्ध-धर्म की 
परम्परागत कलाओं को बौद्ध हृदय से न समभनेवाले हम छोगों को अशिष्ट एवं असंगत 
प्रतीत होते हैं। दूसरे चित्र तुरन्त अपनी ओर आऊक्लष्ट करते हैं और सुन्दर हैं। वे उन 
कलाकारों की दक्षता को प्रकट करते हैं जिनका नाम अपनी कृति समाप्त होने के बहुत 
पहले ही समाप्त हो चुका है। 

इन बर्बादियों के बावजूद गूफा नम्बर एक में अब भी उच्चतम कलाकृंतियों का 
प्राचुर्य है। इस गूफा की एक दीवार में (सम्भवतः) एक बोधिसत्त्व' का चित्र है। 
उदासी का इतना सुन्दर चित्रण आज तक कभी नहीं हुआ है । दर्शक चकित रह जाता 
है कि लेनार्डो द्वारा कल्पना से चित्रित ईसा का सिर अधिक रूलित और गम्भीर भाव- 
पूर्ण है या बोधिसत््व का यह चित्र । इसी मन्दिर की एक दूसरी दीवार पर शिव और 
आमूपणों से सुशोभित उनकी पत्नी पार्वती को चित्रित किया गया है। पास में ही चार 
मृग बने हुए हैं जो पशुओं के प्रति बौद्धों के दयामाव के प्रतीक हैं। ऊपर छत के निचले 
भाग में बहुत सफाई के साथ फूल और पक्षी का चित्रण हुआ है| गृफा नम्बर १७ की 


बोधिसत्त्व वे महात्मा हैं जो निर्वाण के अधिकारी हो चुके हैं, किन्तु मानव 
के कल्याण और सम्मार्य प्रदर्शन के लिए मुक्त होने के बजाय बार-बार जन्म लेते हैं। 


श्२ 
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एक दीवार पर अ्ध विनृष्ट अवस्था में भगवान्‌ विष्णु और उनके दल का सुन्दर चित्र 
है जो भगवान वृद्ध के जीवन के किसी महत्त्वपूर्ण कार्य में शामिल होने के लिए स्वर्ग से. 
उड़ते हुए आ रहे हैं। दूसरी दीवार पर एक राजकुमारी और उसकी सेविकाओं का 
रंगविरंगा रेखाचित्र है। इन प्रधाव चित्रों के ही साथ अगणित भित्ति चित्र ऐसे भी हैं 
जिनकी कला उच्चकोटि की नहीं है और जिनमें बुद्ध की तरुणाई, गृह त्याग और उन्हें 
तप से विचलित करने के लिए मार का प्रयास दिखाया गया है। 

किन्तु आज जो कुछ अवशिष्ट है उससे हम इन चित्रों के मूल रूप का मूल्यांकन 
नहीं कर सकते इसमें शक नहीं कि उनके मूल्यांकन का सूत्र है किन्तु विदेशी हृदय के लिए 
वह प्रकट नहीं है। फिर भी विषय की श्रेष्ठता, योजना का भमहात्‌ दृष्ठिक्षेत्र, चित्र 
रचना की समरूपता, रेखाओं की स्पष्टता, सरलता तथा दृढ़ता और अन्य अनेक वातों के 
अलावा सभी कलाकारों के हाथ की आइ्चर्यजनक सफाई की सराहना पश्चिम का व्यक्ति 
तक कर सकता है। कल्पना उन कलाकार-भिक्षुओं का चित्रण कर सकती है जो इन 
कोठरियों में साधना करते थे और जिन्होंने! शायद इन दीवारों तथा छतों के निचले 
स्तर को बड़ी रुचि के साथ पवित्र कला से उस समय चित्रित किया जब यूरोप अपने 
प्रारम्मिक-मध्यकालिक अन्धकार यूग में था । यहाँ अजन्ता में धार्मिक भक्ति ने स्थापत्य- 
कला, मूर्तिकला तथा चित्रकला को सुखद एकात्मकता में ढाला और हिन्दूकला की एक 
सर्वोच्च कीति प्रस्तुत की । 

हिन्दुओं के मन्दिर जब हुणों और मुसलमानों द्वारा नष्ट कर दिये गये तो हिन्दुओं 
ने अपनी चित्रकला की दक्षता को अपेक्षाकृत रूघुत्तर स्वरूप की ओर मोड़ा । राजपृतों 
में एक ऐसी चित्रशैी का प्रचलन हुआ जिसमें कमनीय बीजचित्रों में रामायण और 
महामारत की कलाओं तथा राजपूताना के बहादुर राजाओं और सरदारों के वीरतापूर्ण 
कार्यो का चित्रण किया गया। उनके चित्र प्रायः साधारण रूपरेखा मात्र होते थे, तथापि 
उनमें जीवन रहता था और उनकी डिजाइन त्रुव्हीन होती थी । वोस्टन स्थित ललित- 
कला संग्रहालय ()(०४८७४१ ०६ 876 /835) में इस शैली का बहुत सुन्दर नमूना 
है जिसमें संगीत के एक राग को एक सुन्दरी स्त्री, विशाल मीनार और नीचे: 
आये हुए बादलों” को प्रतीक बनाकर चित्रित किया गया है। एक दूसरा नमूना डेट्राइट 
(70८:0) के कला भवन (0॥८ १0577८) में है, जिसमें गीत गोविन्द का 
एक बहुत ही ललितपूर्ण दृश्य बनाया गया है। इन चित्रों तथा अन्य कृतियों में जो 
मानवरूप बने हैं वे किसी माडल (प्रतिरूप) पर आधुत नहीं हैं। कलाकार ने उसः 
रूप को अपनी कल्पना और स्मृति से उत्तारा । हिन्दू चित्रकार सामान्यतः कागज पर 
भमकदार रोगन (८४०८४४) लऊूगाता था और कोमल बुशों का उपयोग करता था, 
जो गिलहरी, ऊँट, बकरी या नेवले के वालों का बना होता था। रेखाएँ खींचने ओर सजाने 
में उसकी कछा इतनी शुद्ध थी कि उसकी कृति अजनवी और अदक्ष नेत्रों को भी 
आनन्दित कर देती है। 

इसी प्रकार कलाकृतियाँ भारत के अन्य भागों, विशेषकर काँगड़ा राज्य में भी बनीं । 

इसी प्रकार की एक और श्रेणी की कला मुगलों के संरक्षण में दिल्‍ली में परिणत हुई । 
फारसी अक्षर-लेखन और लिपि को चमकदार बनाने की कला से उद्भूत इस शैली ने विक- 
सित्त होकर अभिजातीय छवि चित्रण का रूप ले लिया, जो अपने सौन्दर्य और वैश्विप्ट्य' 





' ऐसा हमारा अनुमान है। हम नहीं जानते कि इन भित्तिचित्रों को किसने 
बनाया १ 
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में उस दरवारी संगीत की तरह थी जो राजभवन में फली फूली । राजपूत शैली के कला- 
कारों की तरह मुगल शैली के चित्रकारों ने भी अपनी रेखाओं को कमनीय बनाने का 
प्रयास किया । कभी-कभी तो वे केवल एक वाल का बना हुआ ब्रुश प्रयोग करते थे । 
वे भी हाथ का चित्र बनाने में एक दूसरे को मात देते थे । किच्तु वे अपने चित्रों में रंग 
अधिक देते थे और उनकी क्ृतियों में रहस्यवाद कम रहता था । उन्होंने शायद ही धर्म 
और पौराणिक कथाओं की ओर ध्यान दिया। उन्होंने अपने को दुनियादारी तक ही सीमित 
रखा और उस अवस्था में जहाँ तक हो सकता था अपने को यथार्थवादी रखा । उन्होंने 
अपने चित्र का विषय शाही दर्जे के और प्रकृति के जीवित स्त्री-पुरुषों को वनाया, 
जिनकी ख्याति विनम्रता के लिए नहीं थी। शाही परिवार के ये व्यक्ति और उच्च 
शासक एक के वाद एक अपना चित्र बनवाने के लिए- कलाकार के सामने बैठते थे। 
इस तरह कलानुरागी जहाँगीर के चित्रकक्ष अकवर के राजगद्दी पर बैठने के वाद से 
तव तक के सभी प्रमुख राजाओं और राजदरबारियों के चित्रों से भर गंया । अकवर 
म्‌ृगलवंश का पहला बादशाह था, जिसने अपने शासन के अन्तिम दिलों में चित्रकला 
को प्रश्रय दिया । अवुलफज़ल के अनुसार उस समय दिल्‍ली में चित्रकला के एक सौ 
गुरुथे और एक हज़ार शौकिया चित्रकार। जहाँगीर के वुद्धिमत्तापूर्ण संरक्षण से यह 
कला और विकसित हुई। अब इसकी परिधि रूप चित्रण से बढ़कर शिकार के दृश्य 
तथा मानव प्रकृति की अन्य प्राकृतिक पृष्ठभूमियों के अंकन तक बढ़ गयी । एक चित्र 
में दिखाया गया है कि शेर हाथी के पुटुठ पर चढ़ गया है और सम्राट स्वयं करीब-करीब 
शेर के पंजे में आ गया है तथा उनका मांस नोच लेना चाहता है, जवकि रक्षक भाग 
खड़ा हुआ है। शाहजहाँ के समय कला अपनी चोटी पर पहुँच गयी और ह्वासोन्मुख 
होने लगी । जापान के चित्रों के विषय में जैसा हुआ वैसे ही उसने मुगल शैली को बहुत 
जल्दी व्यापक जनप्रियता दी । इसके बहुत से कद्गठदार हो गये और वास्तविक रुचि की 
कमी हो गयी | रूप उतारने के विरुद्ध इस्लाम के कड़े नियमों की फिर से प्रतिष्ठा करके 
औरंगजेब ने इस ह्वास की पूर्ति कर दी । 

भुगल वादशाहों के बुद्धिमत्तापूर्ण अनुग्रह से दिल्‍ली में भारतीय चित्रकारों की ऐसी 
समुन्नति हुई जैसी अनेक शताब्दियों से कभी नहीं हुई थी । चित्रकारों की श्रेणी, (800 )। 
जो बौद्धकाल से अपने को जीवित रखे हुए थी, फिर से शक्तिशाली हो गयी । इसके 
अनेक सदस्य अज्ञात बने रहने से वच गये । उसके बाद से, और हिन्दू धर्म में व्यक्ति 
की उपेक्षा के कारण, भारतीय कला के क्षेत्र में कलाकार के नाम अज्ञात हैं। अकवर के 
दरवार में १७ कलाकार सव प्रधान समझे जाते थे, जिनमें से १३ कलाकार हिन्दू थे । 
महान म्‌ृगल बादशाह के दरवार का सर्वाधिक अनुग्रह प्राप्त कलाकार दसवन्त था। 
दसवन्त नीच जाति में गिने जानेवाले कहार का पुत्र था, किन्तु अकबर की आँखों में उसके 
प्रति कोई उपेक्षा का भाव नहीं था। यह तरुण कलाकार भकक्‍की स्वभाव का था और इसने 
जिद्द की कि मैं जहाँ भी जाऊंगा वहीं चित्र वनाऊंगा, मुझे जो भी चीज नीचे रखने को 
मिलेगी उसी पर कागज आदि रखकर चित्र वनाऊंगा ! अकबर ने उसकी प्रतिभा को 
समभा और अपने ही चित्रकलछा-शिक्षक को उसे शिक्षा देने के लिए नियुक्त किया। 
थोड़े ही समय में दसवन्त अपने युग का सबसे वड़ा चित्रकार बन गया। किन्तु जिस 
समय उसकी प्रसिद्धि का सितारा बुलन्दी पर था उसी समय उसने छूरा मारकर आत्म- 
हत्या कर ली। ह॒ हे 

लोग जहाँ भी कुछ काम करते हैं वहाँ दूसरे ऐसे व्यक्ति हो जायेंगे जो उन्हें वतायेंगे 
कि कौन काम किस प्रकार किया जाना चाहिए। हिन्दू दर्शन त्तक॑ को बहुत सम्मान 


१८० / सभ्यता की कहानी 


. नहीं देता, फिर भी हिन्दुओं को तके कम प्रिय नहीं था। उन्होंने प्रत्येक कला की प्रक्रिया . 
के कठोरतम और बहुत ही युक्ति संगत-नियम निर्धारित किए | इसीलिए पडांग' में 
वाद में निर्मित और शायद मारत की नकल करके वनाये गये चीन के कला सम्बन्धी 
६ नियमों की तरह निम्न लिखित ६ वातों का ध्यान रखने का निर्देश है। .(१) रूप का 
ज्ञान, (२)सही-सही दृष्टिवोध, माप और ढाँचा, (३) स्वरूपों पर अनुभवात्मक प्रति- 
क्रिया, (४) सौन्दर्य का उमार या कलात्मक प्रस्तुति, (५)सदश्यता और (६) बुश 
तथा रंगों का कलापूर्ण उपयोग । वाद में शिल्प-श्ञास्त्र नाम से एक विस्तृत संहिता 
तैयार की गयी जिसमें सर्वेकाल के लिए प्रत्येक कला के नियमों और परम्पराओं का सूत्र- 
निरूपण किया गया। इसमें कहा गया है कि कलाकार को वेदों का ज्ञान होना चाहिए, 
भगवान्‌ की पूजा में प्रसन्न होना चाहिए, अपनी पत्नी के प्रति एकनिष्ठ रहना चाहिए, 
अपरिचित स्त्रियों से मिलने-जुलने से बचना चाहिए और बहुत निष्ठापूर्वक विभिन्न 
विद्वानों का ज्ञान प्राप्त करना चाहिए। 

हम पूर्वी चित्रकछा को त्तमी समझ सकेंगे जब हम यह जान लें कि उसमें वस्तुओं 
का नहीं हृदय के भावों को चित्रित किया जाता है और यह भाव भी वह प्रस्तुत नहीं करती 
वरन्‌ उसका संकेत देती है; वह रंग पर नहीं रेखा पर निर्मर करती है, उसका लक्ष्य 
यथार्थ को उतारने की अपेक्षा सौन्दर्यात्मसक और घार्मिक भावना जागृत करना है। 
उसकी रुचि मानव और वस्तुओं के भौतिक स्वरूप नहीं वल्कि आत्मा या प्राण में है । 
भले ही हम कोशिश कर हे और करेंगे भी, हमें भारतीय चित्रकला में वह प्राविधिक 
विकास अर्थात्‌ अभिप्राय का क्षेत्र और गहराई न मिलेगी जो चीन और जापान की चित्र- 
कला में है। कुछ हिन्दू बड़े चाव से कहते हैँ कि हम लोगों में चित्रकला का छ्वास इसलिए 
हुआ कि वह बहुत ही सरल है, उसमें इतना अधिक श्रम नहीं होता कि उसे देवार्पित किया 
जा सके । इतना क्षीण और क्षणिक चित्र आराध्य देव के प्रतिरूप के रूप में अधिक दिलों 
तक नहीं चल सकता था। शायद इसीलिए उससे हिन्दू की उत्कण्ठा की पूर्ति नहीं 
होती थी । धीरे-धीरे वौद्धधर्म में ज्यों-ज्यों मूर्ति-पुजा होने लगी और ब्राह्मणों के मन्दिर 
वनने तथा बढ़ने लगे त्यों-त्यों चित्रकला का स्थान मूर्ति छेती गई। 


४--मूरतिकला 


आदिम कालीन मूत्िकला; बौद्ध मूतिकला;। गासार होली; गुप्तकालीन 
सूर्तिकका; औपनिवेशिक मूर्तिकला; मूल्यांकन । 


मोहेनजोदाड़ो की मूर्तियों से लेकर अशोक के काल तक भारतीय मूर्ति कला का 
इतिहास हमें नहीं मिलता । किन्तु हमारा ख्याल है कि यह अन्तर कला के क्षेत्र में नहीं 
अपितु हमारे ज्ञान में है। आर्यो के आक्रमण से कुछ समय के लिए शक्तिहीन भारत ने 
शायद मूर्ति बनाने के लिए पत्थर के वजाय काप्ठ को अपनाया, या आये छोग लड़ाई पर 
इतने उतारू थे कि उन्होंने कला की कोई चिन्ता नहीं की । भारत में जो सबसे पुरानी 
पत्थर की मूर्तियाँ मिली हैं वे अशोक के काले के पहले की नहीं हैं । किन्तु इन मूर्तियों 


'शियेह हो (्र७टो। [30) इसी पुस्तक में आगे रपवें अध्याय के चतुर्थ 
खण्ड का द्वितीय उपख्ण्ड (चीनी चित्रकला की विशेषताएं) । 

“घडांग का काल अनिश्चित है। हम उत्तके विषय में १३वीं शताब्दी की एफ 
ठीका से जानते हैं। 
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के निर्माण में इतनी उच्चकोटि की दक्षता प्रदर्शित की गई है कि उसे देखकर हमें इस 
वात में सन्देह वहीं रह जाता कि उस समय तक कला विकसित होने में कई शताव्दियों 
का समय ले चुकी थी। म्‌ति-पूजा और लौकिक स्वरूप बनाकर पूजा करने का विरोधी 
होने के कारण बौद्धधर्म चित्रकला और मूर्तिकला दोनों के लिए वाधक हुआ । बुद्ध ने 
“कल्पना से स्त्रियों और पुरुषों के चित्र बना कर” पूजा करने का निषेध किया। इस विधि 
विधानवत निषेध के कारण भारत में चित्रकला और मूर्तिकला को उसी प्रकार आघात 
लगा जिस प्रकार इस्लाम के कारण जेह्दा में हुआ । ऐसा प्रतीत होता है कि धीरे-बीरे 
जब वौद्धधर्म में, कठोर संयम कम होता गया और वह प्रतीक तथा काल्पनिक कलाओं 
में द्रविड़ों का अनुसरण करने लगा वैसे-वैसे यह कट्टरता कम हो गयी । बोध गया और 
भरहुत के बौद्ध स्तूपों के चारों ओर बनी हुई पत्थर की रेलिंग या वाड़ पर जव फिर 
(२०० ई० पू०) खुदाई की कला के दर्शन होते हैं जो स्वतन्त्र कला होने की अपेक्षा स्था- 
पत्य कला का अंग है। अपने इतिहास के अन्त तक अधिकांश काल सें भारतीय मूर्ति- 
कला स्थापत्य कला की अधीनवर्ती थी। इस काल में चारों ओर गढ़कर आकृति वनाने 
के वजाय किसी चीज पर उमरी हुई नक्‍्काजश्ी का अधिक प्रचलन था ।* मथुरा स्थित 
जैन मन्दिरों और अमरावती तथा अजन्ता स्थित बौद्ध विहारों में तक्काशी की यह करू 
श्रेष्ठता के शिखर पर पहुँच गयी है। एक अधिकारी विद्वान्‌ का कहना है कि अमरा- 
वती हर रेलिंग भारतीय मूर्तिकला का सर्वाधिक आनन्ददायक और सर्वाधिक कोमल 
पुष्प है। 

इसी बीच परिचमोत्तर भारत के गान्धार प्रदेश में कुषाण राजाओं के संरक्षण 
में एक दूसरी शैली की म्‌ तिकला की परिणति हो रही थी । यह रहस्यजनक वंश, जो 
अकस्मात उत्तर दिशा से (शायद) यूनान शासित वैक्ट्रिया से आया अपने साथ यूनानी 
आकह्ृृतियों का अनुकरण. करने की प्रवृत्ति भी छाया। कनिष्क के दरबार पर छागे 
हुए महायान वौद्धधर्म ने मूर्तिपूजा के निषेध को रह करके मार्ग में पड़े हुए अवरोध का अन्त 
कर दिया। यूनानी शिक्षकों के प्रशिक्षण के अन्तर्गत भारतीय मूतिकला ने कुछ समय 
के लिए चिकना यूनानी चेहरा ग्रहण कर लिया । बुद्ध का रूप मूर्ति में अपोलो (यूना- 
नियों के सूर्य देवता) की तरह वनने लगा और वे ओलिम्पस (यूनानियों का स्वर्ग) 
में जाने के आकांक्षी वन गये । हिन्दू देव मूर्तियों और सन्‍्तों को बने हुए वस्त्र पह- 
ताये जाने लगे और पविन्नात्मा वोधिसत्त्व शराव के नशे में बुत विलासप्रिय सिलेनी से 
कोहनी रगड़ने छगे। बुद्ध और उनके शिप्यों के कल्पना से निर्मित और कोमलता 
प्रधान मूर्तियों का स्थान यूनान के ह्ासशील यथार्थवाद के भयानक नमूत्रों ने ले लिया 
जिसका एक उदाहरण है लाहोर की भूख से तड़प रहे वुद्ध की वह मूर्ति जिसकी हर पँसूली 
और पुट्ठे की हड्डी कलक रही है, वाल महिला की तरह सँवारे हुए हैं, पुरुष की तरह 
दाढ़ी है और चेहरे पर अकाल से पीड़ित होने के चिह्न हैं। इसी यूनानी-वौद्ध कला से 
युवान च्वांग प्रभावित हुआ । उसके तथा बाद के यात्रियों के साथ यही कला चीन, 
कोरिया और जापान पहुँची | भारत की मूर्तिकला का इस पर नाममात्र का प्रभाव 
था । कुछ शताब्दियों तक फलने-फूलने के बाद जब गान्धार शैली का अन्त हो गया तो 


+ इस विचार के विरुद्ध एक बहुत दजनदार अपवाद है बुद्ध की ८० फुट ऊँची 
ताँबे की वह मूर्ति जिसे युवान च्वाँग और अन्य सुदूर पूर्वोच यात्रियों ने पादलिपुत्र 
में देखा था। यही मूर्ति जापान में नारा तथा कामाकुरा सें बनी हुई विश्ञाल मूर्तियों 
की सम्भदतः पूर्ववर्ती थी। 


१८२ / सस्यता की कहानी 


हिन्दू राजाओं के संरक्षण में मारतीय कला फिर जीवित हुईं। उसने भरहुत, अमरा- 
वती तथा मथुरा के प्राचीन कलाकारों की परम्परा पुनः अपनायी और यूचान तथा 
'गान्धार की खिचड़ी मूतिकला की उपेक्षा कर दी । 
गुप्त वंश के राजाओं के शासनकाल में सभी चीजों की तरह मूर्तिकला की भी 
उन्नति हुई। वौद्ध-वर्म अब मूर्ति के विरुद्ध अपना विरोध त्याग चुका था और 
नयी शक्ति के साथ उदित ब्राह्मणधर्म प्रतीक को प्रोत्साहन दे रहा था तथा सभी 
कलाओं से धर्म को सुशोभित करने में दत्तचित था। मथुरा के संग्रहालय में एक बहुत 
उच्च कोटि की बुद्ध मूर्ति है जिसकी आँखें ध्यात मग्न हैं, ओंठों पर प्रसन्नता है । इस मूर्ति 
में चेहरे की आकृति वहुत ही कोमल तथा सुन्दर है और पर भद्दे तथा घनाकार हैं। 
सारनाथ के संग्रहालय में बैठे हुए वुद्ध की दूसरी प्रस्तर प्रतिमा है, जो बौद्ध मृर्तिकला का 
शिरमोर है। शात्तिपूर्ण ध्यानावस्था में करुणा की मुद्रा में बैठे हुए बुद्ध की मूर्ति पूर्ण 
रूप से निखरी है। कराची में ब्रह्म की कांसे की मूर्ति है जो, वाल्तेवर की तरह है। 
मुसलमानों के पदार्पण के पहले की शताब्दी में भारत में सवेत्र मूर्ति निर्माण 
की कला की सर्वोच्च कृतियों का निर्माण हुआ, हालाकि तव वह स्थापत्य कला तथा धर्म 
से उत्प्रेरित और उन्हीं की अधीनवर्ती भी थी। सुल्तानपुर में मिली विष्णु की आकर्षक 
मूति, छेनी से बहुत होशियारी के साथ वनायी गयी पद्मपाणि की मूर्ति, एलिफैण्टा की 
गृफा में निर्मित तीन शिर के शिव की मूर्ति (त्रिमूर्ति), नोककास में रुक्मिणी देवी के 
रूप में पूजित पत्थर की मूर्ति, तंजौर की चोल कलाकारों की वनी हुई नटराज की कांस्य 
मूर्ति, ममलापुरम की सुन्दर मृग प्रतिमा तथा पेरूर की आकर्षक शिव मूर्ति, ये सभी 
भारत के हर प्रदेश में मूर्तिकला के प्रसार के प्रमाण हैं। 
यही प्रवृत्तियाँ तथा प्रक्रियाएँ भारत की मुख्य भूमि की सीमा पार करके दूसरे 
देशों में पहुँची और तुर्किस्तान तथा कम्बोडिया से लेकर जावा तथा श्रीलंका तक उच्च- 
कोटि की अनेक कृतियों का निर्माण हुआ । कला के विद्यार्थी को इसका प्रमाण खोतान 
के रेत में सर औरेल स्टीन द्वारा की गयी खुदाई में प्राप्त वाछक के शिरभाग की मूर्ति, 
स्थाम में प्राप्त बुद्ध के शिर की मूर्ति, कम्बोडिया के हरिहर (जों मिस्र की मूर्तियों की 
तरह युन्दर है), जावा की विशाल कांस्य मूत्तियों, लेडेन संग्रहालय में रखी हुई भ्ज्ञा 
पारमिता की मूर्ति, कोपेनहेगेन के ग्लिप्टोथेक संग्रहालय में बोरोबुदुर से छा कर रखी हुई 
वोधिसत्त्व की दोप रहित मूर्ति, करुणा के अवतार अवलोकितेश्वर की बहुत सफाई 
से बनी हुई मूर्ति तथा अनुराधपुर (लंका) की विज्ञाल बुद्ध मूर्ति तथा चन्द्रकान्त मणि 
की चौखट से मिलेगा । कई शताव्दियों तक जिन कृतियों में न जाने कितने छोगों से 
8 खून लगाया उनकी यह क्षुद्र सूची प्रकट करती है कि भारत के सांस्कृतिक उप- 
वेशों पर हिन्दू प्रतिमा का कितना प्रभाव था। पहिली दुष्टि में हमें यह मूर्तिकला 
बच्छी नहीं लूगती । बहुत्त प्रगाढ़ और उदार विचार के लोग ही वाहर जाने पर अपने 
परिवेश के प्रभाव से मुक्त हो सकते हैं । इन मूर्तियों के प्रतीक को समभने के लिए इन 
अगणित हाथों और पाँवों में परिलक्षित अलौकिक शक्ति एवं जटिल कार्यो को समभने के 
लिए, सृप्टि, पालन और संहार की दैवी शक्तियों के विपय में हिन्दू भावना को प्रकट 
करनेवाली इन मोहक मूर्तियों की भयानक यथार्थता को समभने के लिए हमें हिन्दू या 
भारत का सांस्कृतिक नेतृत्व स्वीकार करनेवाले देशों का नागरिक वनना पड़ेगा। हमें 
यह देखकर दुख होता है कि हिन्दू ग्राम में हर व्यक्ति दुवछा-पतछा दिखायी पड़ता है और 
हिन्दू मूर्ति कल्य में हर व्यक्ति मोटा है । हम यह भूल जाते हैं कि यह मूर्तियाँ देवताओं 
की हैं जिन्हें मूमिका पहिली उपलब्धि प्राप्त होती थी । हमें यह जानकर परेशानी होती 
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है कि हिन्दू मृतियों को रंगते थे। इससे हम इस तथ्य के विपय में अपनी अनभिज्ञत्ता 
प्रकट करते हैं कि यूनानी भी ऐसा ही करते थे । यूनानी देव मतियों की उच्चकोटि की 
जो श्रेष्ठता है उसका कारण उनका रंग समाप्त हो जाना ही है। स्त्री मर्तियों की 
अपेक्षाकृत कमी देखकर हमें क्षोभ होता है, इससे स्त्रियों की दासता का संकेत मिलता 
है जिससे हम दुखी होते हैं, लेकिन यह नहीं सोचते कि नग्न स्त्री का ही रूप बनाना कछा के 
लिए अपरिहाय॑ नहीं है। स्त्री का सर्वोत्तम सौन्दर्य यौवन से अधिक मातृपद में है । 
हम यह भूल जाते हैं कि मूतिकार ने जो कृति बनायी है उस में उसकी कल्पना का उतना 
अंश नहीं है जितना धर्माचार्यो द्वारा वर्जित रूप का। भारत की हर कला 
अपेक्षा घार्मिक के अधीनस्थ अधिक थी। मूर्तिकार ने जो अति गम्भीर रूप बनाना चाहा 
है उसे हम हास्यजनक प्रतिमा, विदूषक या भूत प्रेत को भगाने के लिए वनायी गयी 
देवमति समभते हैं। यदि हम डरकर उनके पास से हट जायें तो हम समझ लेते हैं कि 
इन मूर्तियों का उद्देश्य पूरा हो गया। 

यह सब होने पर भी भारत की मूरतिकला कभी भी साहित्य में वर्णित सौन्दयें, 
या अपनी स्थापत्यकला की भव्यता का अपने दर्शन की गहराई नहीं प्राप्त कर सकी । 
इसने मख्य रूप से अपने धर्मो की अव्यवस्थित' एवं अनिद्चित अन्तर्दृष्टि को प्रतिविम्बित 
किया। यह चीन और जापान की कला से उच्चतर थी किन्तु कभी भी मिस्र की 
मतिकला की बरावरी की प्रवीणता या यूनानी संगमरमर की मूर्ति का आकर्षक सौन्दर्य 
नहीं प्राप्त कर सकी। इसकी कल्पनाओं को समझने के लिए भी हमें अपने हृदय में 
मध्यकाल की सच्ची और विश्वासपूर्ण शुचिता उत्पन्न करनी पड़ेगी। सत्य यह है कि 
हम भारत में चित्रकला की ही भाँति मूतिकला से भी बहुत कुछ चाहते हैं। हम ऐसा 
समझते हैं कि यूरोप और अमेरिका को तरह भारत में भी ये स्वतन्त्र कलाएँ थीं | 
समभने के लिए हमने अपने परम्परागत सिद्धान्त के अनुसार कृत्रिम रूप से उनका 
पृथक्करण कर दिया है। यदि हम एक हिन्दू की तरह उन्हें मारत की अप्रतिम स्थापत्य 
करा के अभिन्न अंगों के रूप में देखें तो निश्चय ही हमने भारतीय कहा को समभने 
के लिए एक प्रकार से अहंकाररहित श्रीगणेश कर दिया है। 


५. स्थापत्य कला 
(क) हिन्दू स्थांपत्य कला 


अशोक के पूर्व अश्ञोककालीन; बौद्ध कालीन; जेब स्थापत्यकला; उत्तर 
भारत की सर्वोच्च कृतियाँ; दर्वादी; दक्षिण भारतीय शेल्ली; एक ही चट्टान को 
काटकर मिभित सन्दिर; संरचनात्मक सन्दिर। 


«. अशोक के समय के पहले की स्थापत्य कछा का अब कुछ भी नहीं बचा है । 
समोहेनजोदाड़ो की ईटों के खण्डहर हमें मिलते हैं, किन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि वैदिक 
तथा वौद्धकालीन भारत के भवन लकड़ी के होते थे। ऐसा रुगता है कि स्थापत्यकला 
के क्षेत्र में अशोक ने सबसे पहले पत्थर का उपयोग किया। साहित्य में हम ७ खंड 
के भवनों और शानदार महलों का वर्णन पाते हैं, किन्तु उनका कोई भी चिक्तु अब नहीं 
मिलता। मेगास्थनीज ने चन्द्रगुप्त के राजमहल का ऐसा वर्णन किया है कि परसेपो- 
लिस को छोड़ कर, जिसके नमूने पर यह राजमहल बना है, फारस में इसकी वरावरी 
का और कुछ भी नहीं है। फारस का यह प्रभाव अज्योक के समय त्क था। उसके 
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महल के निंचले भाग के नक्शे में उसके दर्शन होते हैं। यह महल परसेपोलिस के एक ' 
सौ स्तम्भों के हाल के नमूने पर बना था। यह प्रभाव लौरिया के अज्योक स्तम्भ पर 
भी दष्टिगोचर होता है जिस पर सिंह बने हुए हैं। 
अशोक के बौद्ध धर्मावलम्बी हो जाने से भारतीय स्थापत्यकला इस विदेशी 
प्रभाव से मक्‍त होने लगी। उसने अपने प्रतीक और प्रेरणा नये धर्म से ग्रहण करना 
प्रारम्भ किया। यह संक्रमण उस स्तम्भ के ऊपरी भाग से प्रकट होता है जो सारनाथ 
के दूसरे अशोक स्तम्म का एक मात्र अवशिष्ट चिन्ह है। सर जान माशेलू ने आइचर्य- 
जनक प्रवीणता की दृष्टि से इसे प्राचीन विश्व में इस तरह की किसी भी वस्तु की बरावरी 
पर माना है। इस स्तम्भ के ऊपर रक्षा के लिए चार सिंह चारों ओर की मंह करके 
हैं। आकृति की दृष्टि से इस पर पूरा फारसी प्रमाव है। किन्तु इन सिहों के - 


नीचे सुन्दर आक्ृततियों से ऐसा सजाया हुआ भाग है जो पूर्णतः भारतीय है। इसमें 
शुद्ध भारतीय प्रतोक हाथी और वुद्ध का धर्मचक्र बना है। इस सवारे हुए भाग के 
नीचे पत्थर का कमल है, जिसे पहले गलती से फारसी शैली के घण्टे के ऊपर आघृत 
स्तम्भ खण्ड समझा जाता था। किन्तु अब इसे भारतीय कला के प्रतीकों में सर्वा- 
घिक पुरातन सावंत्रिक एवं विशिष्ट समझा जाता है। पद्च की पंखुड़ियों को नीचे 
करके ऊपर की ओर कमलछगट्टे को दरसाया गया है, जो विश्व के गर्भाशय का प्रतीक 
था या प्रकृति की एक सर्वोत्तम कृति के रूप में यह देवता के आसन के रूप में था। 
कमल बौद्ध धर्म के साथ चीन और जापान में भी पहुँचा और वहाँ की कलाओं में अपनी 
पैठ जमायी। खिड़कियों और दरवाजों की परिकल्पना (डिजाइन) के रूप में इसी 
तरह की आक्ृति अशोक कालीन ह्वारों और गुम्बदों के अश्वनारू सदृश मेहराब में 
परिणत हुई, जो मूलतः गोछाई में मुड़े बाँसों पर बने हुए बंगाल के छप्परों के नमूने 
पर आधृत थे । 


वौद्धकाल की घाभिक स्थापत्यकला के अब कुछ नप्ट-अ्रष्ट मन्दिर और कई स्तृूप 
तथा रेलिगें और बची हैं। बौद्धों के पहले स्तूप समाधि स्थऊरू पर वनाये जाया करते 
थे। बौद्धों के युग में वे स्मारक स्तूप वन गये, जिनमें प्राय: बौद्ध महात्माओं के अस्थि 
अवशेष रखे जाया करते थे। अक्सर स्तप ईट की गुम्बद की तरह बनते थे जिसके 
ऊपर शिखर होता था तथा चारों ओर पत्थर की नक्काशीयुक्त वाड़ बनी होती थी । 
एक सबसे प्राचीन स्तूप भरहुत में है, किन्तु वहाँ जो नकक्‍्काशी हुई है उसमें वारीकी 
का वहुत अभाव है। सबसे सुन्दर रेलिग या वाड़ अमरावती में है। यहाँ १७ हजार 
वर्ग फूट पत्थर पर इतनी बारीक और सुन्दर नक्काशी हुई थी कि फर्गुसन ने उसे “भारत 
को सम्मवतः सर्वाधिक उल्लेखनीय स्मारकक्ति” करार दिया था। स्तृपों में सर्वाधिक 
प्रसिद्ध भोपाल के निकट स्थित सांची का स्तूप है। पत्थर के द्वारों पर स्पष्ट रूप से लकड़ी . 
के द्वारों पर की जानेवाली नवकाशी की अनुकृति उतारी गयी है। स्तंभों, स्तंभों के 
शिखर भागों, एक दूसरे के आर-पार जानेवाले टुकड़ों और टेउकों (अवलम्बों) का एक- 
एक फुट जगह की नक्‍्काशी करके वृक्ष, पशु, मानव और देव बनाये गये हैं । पूर्वी प्रवेश 
द्वार पर बौद्ध घर्म का सार्वकालिक प्रतीक बोधिवृक्ष, और तथागत के वोधि प्राप्ति के 
दुश्य अंकित हैं। उसी द्वार पर आकर्षक ढंग से दरवाजा खोलते हुए एक पक्षी बनी है 
जिसके मोटे-मोटे अंग, भारी नित्तम्ब, पत्तता कटि प्रदेश तथा बड़े-बड़े स्तन है । 

एक ओर जहाँ निर्वाण प्राप्त महात्मा स्तूपों में शयन कर रहे थे वहीं दूसरी ओर 
जीवित भिक्षु पहाड़ों को काटकर विहार बना रहे थे जहाँ वे दुनिया के फंभटों और सूर्य 
की चमक तथा गर्मी से वचकर एकान्त में आराम से और शान्तिपूर्वक रह सके । भारत 
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की धार्मिक प्रवृत्ति को हम इस बात से जान सकते हैं कि जैनों, ब्राह्मणों और अधिकांशत: 
बौद्धों के लिए गुफाओं में बने हुए हज़ारों मन्दिरों में वारह सौ से अधिक मन्दिर आज भी 
विद्यमान हैं । इन विहारों का प्रवेश्ञ द्वार प्रायः अदह्वनाल या अर््ध कमल के आकार का 
होता था । कहीं कहीं पर (जैसा कि नासिक में है) प्रवेश द्वार पर मज़बूत स्तम्भ तथा 
शिखर भाग पर पश्‌ मृति से मुक्त खम्भे होते थे । कहीं-कहीं द्वार पर बड़ी होशियारी 
से नवकाशी की हुई होती थी । अवसर खम्भों, पत्थर की पट्टियों या सराहनीय परि- 
कल्पना की ड्योढ़ियों से सुशोभित रहते थे । भीतरी भाग में एक चैत्य होता था । इन 
चैत्यों में स्तम्भ पंक्ति होती थी जो मध्य भाग को प्रदक्षिण मार्ग से पृथक करती थी । 
दोनों ओर भिक्षुओं की साथना के लिए कोठरियाँ, तथा अन्त में बिल्कुल भीतर पूजा 
की वेदिका होती थीं जिसमें किसी महात्मा का अस्थि अवशेप रखा रहता था । गुफाओं 
में निर्मित इन विहारों में से एक सबसे पुराना और सम्भवतः सवसे सुन्दर विहार 
पूत्ता और बम्बई के वीच कार्ल में है। यहाँ हीनयान बौद्ध धर्म ने सर्वोत्तम करूाक्ृति 
प्रस्तुत की । 


अजन्ता की गफाएं महत्तम बौद्ध चित्रों को छिपा रखने का स्थान होने के अलावा 
आधो चित्रकला और आधी स्थापत्यकला की मिश्रित कला में, जो भारतीय मन्दिरों 
की विशेषता है, काले की कोटि में आती हैं। गुफा नम्बर १ और २ में विस्तृत सभा कक्ष 
हैं जिनकी छत का निचले भाग, जो मर्यादापूर्ण होने के साथ ही ललित परिकल्पनाओं से 
बने और रंगे हुए हैं, मजबूत्त और अलंकृत खम्मों के ऊपर हैं। ये खम्भे नीचे चौकोर 
और ऊपर गोल है । इन्हें फूलों की नक्काशी करके सजाया गया है और ऊपर शानदार 
शिखर वना हुआ है । गुफा तम्बर १९ अपने एक खण्ड के लिए प्रसिद्ध है जो मोटी मूर्तियों 
और पेचीदी नक्‍काशी से सुशोभित है । गुफा नम्बर २६ में नककाशी से सजी हुई दीवार 
के सामने बड़े-वड़े खम्भे हैं। इस दीवार पर ऐसी आक्ृतियाँ खँचित हैं जिन्हें अत्यधिक 
घार्मिक तथा कलात्मक उत्साह से ही इतनी सूक्ष्मताओं के साथ वत्ताना सम्भव हुआ होगा । 
कला के इतिहास में अजन्ता को विश्व की प्रमख क्ृतियों की पंक्ति में आने से वंचित नहीं 
किया जा सकता । 


भारत में अब भी विद्यमान दूसरे बौद्ध विहारों में सर्वाधिक आकर्षक है बोध गया 
के मन्दिर का महान्‌ शिखर जो अपने गोथिक महराबों की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है। फिर 
भी यह मन्दिर प्रथम शताब्दी के पहले का है । बौद्ध स्थापत्यकला के सभी अवशैेप खण्डित 
हैं और गौरव की दृष्टि से उनका महत्त्व मूर्तिगत अधिक और भवनगत कम है। उस 
समय तक किसी प्रकार चली आ रही कट्टरवादिता ने उन कृतियों को बाहर से नग्न और 
इस प्रकार का रखा कि छोग उधर के लिए न दोड़ें | जैनों ने स्थापत्य कला की ओर 
अधिक रूगन से ध्यान दिया। ११वीं और १२वीं शताब्दियों में उनके मन्दिर भारत 
में सर्वोत्तम थे । उन्होंने कोई अपनी शैली नहीं बनायी । उन्होंने पहले (एलौराकी 
तरह ) पहाड़ की चट्टानों को काटकर मन्दिर बनाने के बौद्ध ढंग को अपनाया और उसके 
बाद विष्णू और शिव के ढंग के मन्दिर वनवाये, जो पहाड़ों पर दीवारों से घिरे हुए होते 
थे। वे मन्दिर भी बाहर से तड़क-भड़क रहित होते थे किन्तु भीतर इनकी कला बहुत 
पेचीदी और उच्च कोटि की होती थी । यह सरल जीवन का अच्छा प्रतीक था| इन 


* ईसाई गिर्जाघरों और इस आन्तरिक भाग के एक जेंसा होने से ऐसा प्रतीत 
होता है कि प्रारम्स की ईसाई स्थापत्य कला पर सस्भवतः हिन्दू बोली का प्रभाव पड़ा 
था। 
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मन्दिरों में भक्ति-भावना से एक के वाद एक जैन वीरों की मूर्ति रखी जाती रही । शत्रुं- 
जयों के वर्ग में फर्गूसन ने इस तरह की ६४४९ मूर्तियों की गणना की थी । 

ऐहोल का जैन मन्दिर प्रायः पूर्ण रूप से यूनानी शैली का है जिसका आकार सम- 
कोणिक है, वाहर खम्भों की कतार है, एक ड्योढ़ी बनी हुई है और भीतर कोठरी या 
केन्द्रीय कक्ष वना हुआ है | खजराहों में जैनों, वैष्णवों और शवों ने, मानो हिन्दू धर्म की 
पहिष्णुता का प्रदर्शन करने के लिए बिल्कुल पास-पास २८ मन्दिर बनवाये । इन मन्दिरों 
में प्रायः पूर्ण प्रवीणता की कृति पाइर्वनाथ का मन्दिर है, जो एक के ऊपर एक शंकु 
((072८) पर वहुत ऊँचाई तक वना हुआ है । इसके नक्‍्काशी किये हुए तलों के नीचे 
जन सन्‍्तों का जमाव है। मरुस्थल में चार हज़ार फुट ऊँचे माउण्ट आवू में जैनों ने 
अनेक मन्दिर वनवाये, जिन में से दो अब भी बचे हुए हैं । विमलछा और तेजपाल के 
ये दो मन्दिर कला के क्षेत्र में जैन सम्प्रदाय की सवसे वड़ी उपलब्धि हैं। तेजपाल मन्दिर 
का भुम्वद देखकर जो अनुमव होता है उसके आगे कला के बारे में सारा लेखन निरथंक 
और प्रभावहीन हो जाता है । पूर्ण रूप से संगमरमर का वना हुआ विमला मन्दिर अनिय- 
मित खम्भों की भूलमुलैया है। वे खम्भे बहुत सुन्दर दीवारगीर कोष्टक (974९८८८): 
से सीधे-सादे नक्‍काशीदार ढाँचे से जुड़े हुए हैं। ऊपर पत्थर का गुम्बद है जो निर्माण 
कला में अत्यधिक श्रेष्ठ है; उस में पत्थरों की नक्काशी बहुत हृदयाकर्षक है। फर्गूसन का 
मत है कि “इस गुम्वद का छोटे से छोटा काम भी इतनी वारीकी एवं प्रवीणता और आभू- 
पण की उपयोगिता का ध्यान रख कर किया गया है कि कहीं की भी इस तरह की कोई 
कृति शायद ही इस से श्रेष्ठ हो । हेचरी सप्तम के वेस्ट मिस्टर गिर्जे या आक्सफोर्ड 
की गोथिक स्थापत्य कर इसकी तुलना में भद्दी और घटिया है ।” 

इन जैन मन्दिरों और इनके समकाछिक मन्दिरों में हमें बौद्ध विहारों के गोला- 
कार आकार से मध्यकालिक भारत की शिखर शैली की ओर संक्रमण के दर्शन होते 
हैं। चैत्य का खम्भों से घिरा मध्य भाग इस में आगे तक चला जाता है, जहाँ वह मण्डप 
का रूप ले लेता है । इसके पीछे पूजागृह होता है, जिसके ऊपर ऊँचाई तक नवकाशी 
किया हुआ शुग्गकारक शिखर चला जाता है । उत्तर भारत के मन्दिर इसी ढंग परे 
बनाये गये । इस कोटि के सर्वाधिक आकर्षक मन्दिर भुवनेश्वर (उड़ीसा) में हैं और 
उनमें भी सर्वोत्तम है ११वीं शताब्दी में निर्मित विष्णु का राजारानी मन्दिर | इसका 
शिखर वहुत विशाल है और निकट-निकट हमे हुए अर्द्धंवृत्ताकार खम्भों से बना है। 
ऊपर मूर्तियाँ बनी हैं ठया पत्थर का शिखर मुण्डाकार होता गया है। अन्दर की ओर 
संकुचित होते हुए पूरे शिखर के ऊपर गोल्गकार मुकुट और गुम्बद का निर्माण हुआ है। 
पास में ही लिगराज मन्दिर है, जो राजारानी मन्दिर से बड़ा है, किन्तु उतना सुन्दर 
नहीं है । फिर भी लिगराज मन्दिर के एक-एक इंच खण्ड पर शिल्पकार की छेती छगगी 
है । इससे ऐसा अनुमान लगाया जाता है कि मन्दिर के ढाँचे के निर्माण में जितना खर्चे 
हुआ उसका तिग्रुना खर्च उसकी नककाशी में हुआ है । हिन्दुओं ने अपने मन्दिरों को 
शानदार रूप देकर ही अपनी धर्म प्रियता प्रकट नहीं की वल्कि मन्दिरों की छोटी सी 
छोटी चीज में वहुत वारीकी से कला प्रदर्शित की । आराध्यदेव के लिए इस से अच्छी 
भे्टें और क्‍या हो सकती थीं । 

विज्येप विवरण और फोटोग्राफ प्रस्तुत किये विना उत्तर भारत के अन्य सर्वोत्तम 
हिन्दू भवनों की सूची प्रस्तुत करना ठीक न होगा । फिर भी भारतीय सभ्यता का इति- 
हास कोजार्क और मुढेरा के सूर्य मन्दिर, जगन्नाथपुरी के मन्दिर के शिखर, वादनगर 
के सुन्दर प्रवेशद्वार, ग्वालियर के सास वहू मन्दिर, तेली का मन्दिर और राजा भानसिंह्‌ 
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के राजमहल तथा चित्तौड़ के विजय स्तम्भ को दृष्टि से ओकल नहीं कर सकता | इन 
सब से निराले खड़े हैं खजुराहो के शैव मन्दिर । वहीं के कुंवर मठ का मण्डप भी भारतीय 
स्थापत्यकला का पौरुपष और नकक्‍काशो की प्रवीणता प्रदर्शित कर रहा है। एलिफैण्टा 
का विशाल नवकाशीदार खम्भों का शिव मन्दिर. उसके स्तम्भों के पृथक पड़े हुए ऊपरी 
भाग, उसकी अप्रतिभ नक्‍काशी तथा प्राणवान्‌ मूर्तियाँ अपनी विनण्ठावस्था में भी हमें बता 
रही हैं कि भारत में राष्ट्रीय नवजीवन और करछात्मक प्रवीणता का एक युग था, जिसकी 
शायद ही कोई स्मृति बची हो 

हम भारतीय कला के प्रति कभी भी इसलिए न्याय न कर पायेंगे कि अज्ञान और 
धर्मान्धता ने उसकी महत्तम उपलब्धियों को नष्ट कर दिया और शेष क्ृतियों को खण्डहर 
बना डाहा। एलिफैण्टा में पुतंगालियों ने मूर्तियों और तकक्‍्काशी की कृतियों को स्वच्छन्द 
चर्बरता से तोड़ कर अपनी पवित्र भावना का परिचय दिया । उत्तर भारत में मुसलमानों 
ने प्रायः स्वत्र पाँचचीं और छठीं शताब्दियों की भारतीय स्थापत्यकका की उन महान 
कीरत्तियों को धराशायी कर दिया जो वताया जाता है कि हमें आइचर्य में डाल देनेवाली 
वाद की कृतियों से कहीं वढ़चढ़ कर थीं । मुसलमानों ने मूर्तियों को विनष्ट कर डाला, 
उनके एक-एक अंग तोड़ डाले और फिर उन से अपनी मस्जिदें बनवायीं । उन्होंने 
चहुत अंश तक जैन मन्दिरों के आकर्षक खम्भों की नककू की । इस विनाशकार्य में 
समय और धर्मान्धता दोनों ने हाथ मिलाया, क्योंकि विदेशियों के स्पर्श के कारण अपवित्र 
भन्दिरों को पुराण पंथियों ने छोड़| दिया ) 

उत्तर भारत की स्थापत्यकला के विगत गौरव का अनुमान हम उन विशाल 
और मोहक भवनों तथा मन्दिरों से लगा सकते हैं, जो दक्षिण भारत में आज भी बचे 
हुए हैं, जहाँ मुसलमानों का शासन बहुत कम तथा हिन्दू तौर तरीकों के प्रति मुसलमानों 
का हेष भारत में कुछ दिन रहने के बाद घट चुका था । इसके अलावा दक्षिण भारत में 
मन्दिरों की निर्माण कछा का महान युग सोलहवीं और सत्रहवीं शताव्दियों में 
आया, जब अकबर मुसलमानों को कुछ संयमशील बना चुका और भारतीय कला की 
* अच्छाइयों से अवगत करा चुका था। इसीलिए दक्षिण भारत में मन्दिरों का 
वाहुल्य है, जो उत्तर भारत में बचे हुए मन्दिरों से आमतौर पर श्रेष्ठा और अधिक 
विशाल एवं आकर्षक हैं । फर्गुसन ने ऐसे करीब ३० द्रविड़ मन्दिरों की गणना की थी, 
जिनका व्यय उनके अनुमान के अनुसार एक इंगलिश कैथेडरलू से अधिक होगा । दक्षिण 
सारत ने मण्डपम्‌ के वजाय गोपुरम रखकर और मण्डपम्‌ को सँमाऊलने के लिए अनेक 
अतिव्ययी स्तम्भ लगा कर उत्तर भारत की शैछी अपनायी । उसने स्वस्तिक' से लेकर 
पवित्र पशुओं तक अनेक प्रतीक भी अपनाये। सर्प हताहत करने की अपनी क्रिया से जो 
पुनर्जन्म का प्रतीक था, बैल उत्पादव शक्ति का आदरशों था, शिव लिग की सृजनात्मक 
शक्ति का प्रतीक और प्राय: उसी के आधार पर मन्दिर की आकृति भी हुआ करती थीं । 

इन दक्षिण भारतीय मन्दिरों के ढाँचे की योजना में तीन बातें काम करती थी 
गोपुरम्‌, स्तम्भों पर आधृत मंण्डपम्‌ और पूजा गृह । मदुरा के तिरुमछ-नामक महल _ 
जैसी कुछ कृतियों को छोड़ दिया जाय तो दक्षिण भारत की यह सारी स्थापत्यकला 
धार्मिक थी | बनानेवाले यह गवे नहीं करते थे कि यह शानदार भवन या मन्दिर हमारे 
हाथ की कृति है | वे अपनी कला ब्राह्मणों, पुजारियों और देवता को अर्पित करते थे । 


* स्वस्तिक कल्याण का चिह्न है और आदिस तया आधुनिक दोनों तरह के 
सानव सस्ाजों सें इसका प्रचलन है। 
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दूसरा कोई भी कार्य इस वात का इतना अच्छा प्रमाण नहीं दे सकता कि भारत की सरकार 
कितनी धर्मवादी थी । चाल॒क्य राजाओं और उनकी प्रजा ने जो अनेक भवन बनवाये 
उनमें से मन्दिरों के अछावा अब कुछ भी नहीं वचा है । हैदराबाद के निकट इठागी के 
मन्दिर! या मैसूर में सोमनाथपुर के मन्दिर में जो सुन्दर प्रतिसाम्य हैं, उनका वर्णन शब्दों 
का आचार्य कोई घर्म प्राण हिन्दू ही कर सकता है। इन मन्दिरों में बड़े-बड़े पत्थरों 
पर जरी के काम की तरह वहुत वारीक नकक्‍काशी की गयी है। यही वात मैसूर राज्य 
के ही हालेवीडस्थित मन्दिर की भी है, जो फर्गुसन के मतानुसार--एक ऐसा भवन है 
जिसे हिन्दू स्थापत्यकला की वकालत करनेवाला अपने मत के पक्ष में प्रमाण के रूप में 
प्रस्तुत करना चाहेगा। इस मन्दिर में बेंड़ी रेखाओं का ऊर्ष्वमान रेखाओं से ऐसा 
कल्पपूर्ण मेल तथा रूपरेखा, प्रकाश एवं छाया का ऐसी प्रदर्शन हुआ है कि गोथिक करा 
की कोई भी चीज उससे पीछे रह जाती है । इसकी प्रभावकारिता वही है जो मध्यकाल 
के कलाकार चाहते थे किन्तु जिसे वे हालवीड़ के मन्दिर की तरह प्रवीणता से प्रस्तुत 
नहीं कर सके ।” 

जब हमें उस श्रमशील धर्म भावना पर आइचर्य होता है जिसने हालवीड मन्दिर 
में १८ सौ फुट सजावटी भाग की नककाशी कर सकता और उनमें दो हज़ार ऐसे हाथी 
बना सकता था जो एक दूसरे से भिन्न थे तो हम उस धैर्य और साहस के विषय में क्या 
कहेंगे जिसने ठोस चट्टान को काटकर पूरा मन्दिर निर्मित किया ? किन्तु यह हिन्दू शिल्प- 
कार की साधारण सफलूता थी । पूर्वी तटपर मद्गरास के निकट मयलापुरम में इन शिल्प- 
कारों ने पत्थर काटकर अनेक 'रथ' या पगोडा बनाये जिन में सब से सुन्दर धर्मराज रथ 
है । धार्मिक तीर्थ स्थान एलौरा में बौद्धों, जैनों और पुरातनवादी हिन्दुओं में पहाड़ों की 
चट्टानों को काटकर एक पत्थर के मन्दिर बनाने की प्रतिस्पर्दा मच गयी | इन मन्दिरों 
में सर्वोत्तम कृति है, कैलास जिसका नामकरण भगवान शिव के हिमालय स्थित वास- 
स्थान के नाम पर हुआ है। यहाँ क्लान्तियुकत निर्माताओं ने २५० फुट लम्बे और 
१६० फुट चौड़े खण्ड को पृथक रखने के लिए एक सौ फूट नीचे तक पत्थर की कटाई 
की । इसके बाद उन्होंने दीवारों को काट कर मजबूत खम्मे बनाय, मूर्तियाँ वनायीं और 
नक्‍काशी का काम किया । उन्होंने छेनी से अन्दर का भाग काटा और वहाँ बहुत निश्चि- 
न्तता से आश्चर्यजनक कला की सृष्टि की। 

इसका एक नमूना है प्रेमी भित्तिचित्र | उनके हृदय में शिल्पकला की रूगन अब 
भी समाप्त नहीं हुई थी; उन्होंने मूल स्थान के तीन ओर गहराई तक चट्टानों की कटाई 
करके चैत्यालय तथा मठ वनाये । कुछ हिन्दुओं का विचार है कि कलास भन्दिर कला के 
इतिहास में किसी भी उपलब्धि के वरावर है । 

पिरामिडों की तरह ऐसे विशाल ढाँचों का खड़ा करना बहुत चतुराई तथा परि- 
श्रम का काम था और इस में अनेक व्यक्तियों का खून और पसीना छंगा होगा । या तो 
कलाकारों की श्रेणियाँ (8प705) नहीं थकी या बनवाने वाले नहीं थके, क्योंकि 
उन्होंने दक्षिण भारत के प्रत्येक प्रदेश में विशाल मन्दिरों का इतना बड़ा जाल विछा दिया 


* सीडोज टेलर का कहना है कि “यहाँ कुछ स्तम्भों और दरवाजों के ऊपर 
लगे पत्थर ठया चारों ओर के भागों सें जो नवकाशी हुई है उसका शब्दों में वर्णन 
नहीं किया जा सकता। चांदी या सोने में नककाशी का कोई भी काम इससे सुन्दर 
नहीं हो सकता। इतना कठोर पत्थर किस औजार से कटा और पालिस किया गया 
होगा, यह सब इस युग में समझ में नहीं आता।! 
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कि विद्यार्थी उससे भौचक्‍्का रह जाता है, यात्री उनकी संख्या और आकर्षणशक्ति 
के आगे उनकी अलग-अलग विशिष्टताओं को भूल जाता है। पद्टाप्काल में चालक्य 
राजा विक्रमादित्य द्वितीय की एक रानी लोक महादेवी विरुपाक्ष मन्दिर बनवा कर 
भगवान शिव को समर्पित किया । यह मन्दिर भारत के महान देवालयों में बहुत ऊँचा 
स्थान रखता है । चोलराजा राजराज महान ने दक्षिण भारत तथा लंका को जीतने 
के वाद विजय में प्राप्त हिस्से के रूप में दक्षिण तंजोर में बहुत शानदार मन्दिर 
बनवाया ।॥* तंजोर के परिचिम तिरुचनापलली के निकट एक सुन्दर पहाड़ी पर 
विष्ण्‌ के भक्तों ने श्लीरंगम मन्दिर बनवाया जिसकी विशिष्टता थी “हज़ार स्तम्भों के 
हाल” की तरह अनेक स्तम्भों पर आधृत मण्डपम्‌ | प्रत्येक स्तम्भ एक ग्रेनाइट पत्थर 
का है और उसपर काफी नक्‍काशी की गयी है । हिन्दू शिल्पकार मन्दिर पूरा करने 
के लिए उस समय भी काम पर छगे हुए थे जब भारत पर आधिपत्य के लिए लड़ रहे 
फ्रान्सीसियों और अंग्रेजों की गोली ने उनका काम बन्द करके उन्हें तित्तर-वितर कर 
दिया । पास में ही मदुरा में भुत्तू और तिरुमरू नामक वन्धुओं ने शिव का एक बहुत 
विस्तृत मन्दिर और उसके साथ एक हज़ार खम्भों का एक दूसरा हाल, पवित्र सागर 
और दस गोपुरम वनवाये । इन में से चार गोपुरम बहुत ऊँचे हैं और उनमें नककाशी 
करके मूर्तियाँ वनायी गयी हैं । ये विशाल मन्दिर भारत के सब से प्रमाणोत्पादक दर्श- 
नीय स्थान हैं । इधर-उधर विखरी अवस्था में अवशिष्ट इन कृतियों से हम समझ सकते 
हैं कि विजय नगर के राजाओं की भवन-निर्माण करा कैसी थी । लंका और 
भारत के वीच आदम के पुर के रूप में इधर-उधर फैले हुए द्वीपों के समूह के बीच रामे- 
इवरम्‌ में दक्षिण भारत के ब्राह्मणों ने पाँच शताब्दियों (१९०० से १७६९ ई०) के 
श्रम से मन्दिर बनाया । इसकी परिधि ऐसे अत्यधिक आकर्षक गलियारों से सुशोभित 
है जिसमें दोनों ओर चार हजार फुट तक बहुत सुन्दर नक्‍्काशीदार दोहरी स्तम्भपंक्ति 
बनी हुई हैं। यह गलियारा उन छाखों तीर्थयात्रियों को ठण्डी छाया और सूर्य तथा 
समुद्र के प्रेरणाप्रद दर्शन के लिए वना है जो आज तक दूर-दूर के नगरों से भगवान शिव के 
चरणों पर अपनी आशाओं और आपदाओं की भेंट चढ़ाने के लिए आते हैं । 


(ख) “ओपनिवेशिक' स्थापत्यकला 


श्री लंका; जावा; कम्बोडिया; ख्मेर; उनका धर्म; अंकोर; ख्मेरों का 
पराभव; स्थास; वर्मा। 


इस बीच भारतीय कला भारतीय धर्म के साथ देश की सीमा के बाहर श्री लंका, 
जावा, कम्बोडिया, स्याम, वर्मा, तिब्बत, खोतान, तुकिस्तान, मंगोलिया, चीन, कोरिया 
और जापान त्तक पहुंच गयी; “एशिया में सभी पथ भारत की ओर जाते हैं ।” ईसा 
से पाँच सौ शताब्दी पहले हिन्दू लछोग गंगा की घाटी से जाकर भी लंका में वस 
गये थे। उसके दो सौ वर्ष बाद अशोक ने अपने एक पुत्र और एक पुत्री को वौद्ध 
धर्म में दीक्षित करने के लिए श्री रूंका भेजा। लंका को तमिल आक्रमणों का सामना 


* सन्दिर का शिखर पत्थर के २५ फुट चौकोर पत्थर का है । उसका वजन कोई 
८० टन है। हिलुओं के कथन के अनुसार इसे ४ सील तक तिरछी हांलत में करके 
यहाँ तक लाया गया। ऐसे कासों में 'सानव को दास बनाने वाली सशीत के बजाय 
शायद बेगार ली जाती थी । 
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करने के लिए यद्यपि पन्द्रह शताब्दियों तक लड़ना पड़ा तथापि १८१५ में ब्रिटिश 
अधिकार में जाने के समय तक उसने अपनी उच्च संस्कृति को सुरक्षित वनाये रखा।' 

सिहली कला दहोवा के साथ शुरू हुई जो उत्तर भारत के बोद्ध स्तृपों की तरह 
होते हैं। फिर इस कला ने ऐसे बड़े-बड़े मन्दिरों की सृष्टि की जिनके अवशेष आज भी 
देश की प्राचीन राजधानी अनुराधपुर में विद्यमान हैं। श्री लंका में बुद्ध की कुछ सर्वो- 
त्तम मूर्तियों और अनेक कला-कृतियों का निर्माण हुआ। फिर कुछ समय के लिए, 
जब श्री रुका के महान राजा कीति श्री राजसिह ने काण्डी का दनन्‍त मन्दिर बनवाया, 
इस कला का अन्त हो गया। देश के स्वतंत्र न रह जाने से उच्च वर्गों का पतन हुआ; 
कछाकारों को जिस संरक्षण और रुचि से प्रेरणा तथा संयम मिलता है वह संरक्षण और 
रुचि श्री रुका से लुप्त हो चुकी थी। 


यह कथन बहुत विचित्र लगेगा कि सबसे वड़ा बौद्ध मन्दिर--कुछ विद्यार्थी इसे 
विश्व का सबसे बड़ा मन्दिर कहेंगे--भारत में नहीं जावा में है। आठवीं शताब्दी में 
सुमात्रा के शैलेन्द्र वंश ने जावा को विजित किया, बौद्ध धर्म को राजधर्मं बनाया और 
वोरोबुद्र (अनेक बुद्ध) के विशाल देवालय का निर्माण कराया। मुख्य मन्दिर आधुनिक 
आकार और विचित्र परिकल्पना का है--एक गुम्बदनुमा स्तूप चारों ओर एक केन्द्र 
की परिधि में बने हुए ७२ छोटे स्तूपों से घिरा हुआ है। यदि इतना ही हो तो बोरोबुदुर 
कुछ भी नहीं है। विशाल मन्दिर का जिस चीज से गौरव है वह है उसकी कुर्सी, जो 
चार सौ वर्गफूट में एक के ऊपर एक ७ प्रक्रमों में बहुत बड़ा 'मस्तवा' है। हर मोड़ 
पर मूर्ति के लिए ताखें हैं । वोरोबुद्ुर के मूरतिकारों ने ४३६ बार बुद्ध की आकृति 
की नक्‍काशी करना उचित समका। इससे भी सनन्‍्तोष न होने पर उन्होंने हर प्रक्रम 
(8:92०) में, जो कुल मिलाकर तीन मील लम्बा होगा, नक्काशी करके तथागत के जन्म, 
युवावस्था और बोध प्राप्ति का अंकन किया। इस काम को उन्होंने इतनी प्रवीणता , 
से किया कि उभाड़ी हुई तक्‍काशी का यह काम एशिया में नवकाशी में सर्वोत्तम कामों 
में माना जाता है। इस विशाल एवं आकर्षक बौद्ध मन्दिर तथा पास में स्थित पराम्ब- 
नाम के ब्राह्मण मन्दिरों से जावा की स्थापत्य कला अपनी उन्नति के शिखर पर पहुँच 
गयी। उसके बाद ही वहुत जल्दी उसका पराभव हो गया। द्वीप कुछ समय के लिए 
समुद्री शक्ति बन गया, सम्पत्ति तथा आमोद प्रियता वहाँ खूब बढ़ी और अनेक कवियों 
का भरण-पोषण होने रूगा किन्तु १४७९ में मुसलमान भूमध्य रेखावर्ती इस स्वर्ग में बसने 
लगे, जिसके बाद से इसने कोई भी महत्त्वपूर्ण कछाकृति नहीं की। १५९५ में डच' 
इस द्वीप पर रपट पड़े और एक के बाद एक प्रान्त को हड़पते हुए पूरे द्वीप पर अपना 
अधिकार जमा बैठे । 

वोरोबुदुर से बढ़कर केवल एक हिन्दू मन्दिर है, और वह भी भारत से बहुत 
दूर। वह सचमुच उस दूर जंगल में खो गया है जिसने शताव्दियों तक उसे अपने बीच 
छिपाये रखा था। १८५८ में एक फ़्रान्सीसी अन्वेषक ने मेकांम नदी की धारों में से 
गुजरते व॒क्षों और भाड़ियों के बीच से उसकी भलक देखी। उसे भलक चकमका 
देने वाली लगी। शानदार परिकल्पना का एक विद्ञाल मन्दिर जंगल के बीच भाड़- 
भंखाड़ और पेड़ पत्तों से घिरा और प्रायः ढका हुआ था। उस दिन उस फ्रान्सीसी 
अस्वेषक ने अनेक मन्दिर देखे, जिनमें से कई बहुत पुराने हो गये थे और उनके भाग 
ब॒क्षों से अलग-अलग हो चुके थे। ऐसा लगा कि जैसे वह मानव की इन कृतियों पर 
निर्जनता की विजय देखने के लिए आया है। दूसरे योरोपीय भी आये और उन्होंने 
हेनरी मोहो (न८7४८ (०००४) के समक्ष वही कहानी दुृहरायी। इसके वाद 
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एक समय उस शान्त स्थान में वैज्ञानिक अन्वेषक मण्डल भेजा गया और पेरिस 
का पूरा प्राच्य अध्ययन विद्यालय (#/ ॥८06 तट ॥7 डाक (एमंल्गा): 
चार्ट बनाने और अध्ययन करने में संलग्न हो गया । अंकोर वाट आज विश्व के 
आदइचर्यो में है ।* 

ईसाई युग के प्रारम्भकाल में हिन्दचीन या कम्बोडिया में एक ऐसी जाति बसी 
हुई थी जो प्रधानतः: चीनी और जंशतः ततिव्वती थी और अपने को कम्बुज या रुमेर 
7हती थी। कुबले खाँ का राजदूत चिउ ता कुआन जब छझूमेर की राजधानी अंकोर 
धाम पहुँचा तो उसने वहाँ एक मजबूत सरकार देखी जो धन और श्रम से सम्पत्तिशाली 
बने हुए देश पर शासन कर रही थी। चिउ ने कुवले खाँ को रिपोर्ट दी कि र्मेर राजा 
के पाँच पत्तियाँ हैं--एक विशिष्ट और शेष चार चारों दिशाओं में रहने के लिए” 
इनके साथ कोई चार हज़ार रखैल स्त्रियाँ अधिक सही पढ़ने के लिए हैं। सोने और 
आभूषणों का वाहुल्य था, झील में सैर-सपाटे के लिए नावें फैली रहती थीं, नगर की 
सड़क रथों, परदा पड़ी हुई पालकियों और सजे हुए हाथियों से भरी रहती थीं। देश 
में छगभग दस राख निवासी थे। अस्पत्ताल मन्दिरों के अन्तर्गत थे और उनमें अनेक 
परिचारिकाएँ तथा चिकित्सक रहते थे। 

जनता यद्यपि चीनी थी किन्तु उसकी संस्क्ृति हिन्दू थी। उनका धर्म नाग की 
आदिम ढंग की पूजा पर आधृत था। नाग का पंखे जैसा सिर कम्बोडिया की कला में 
सत्र देखने को मिलता है। उसके बाद वर्मा के रास्ते हिन्दुओं के त्रिदेव--बह्या, विष्णु 
और भहेद्य का प्रवेश हुआ | प्रायः इसी समय बुद्ध का भी आगमन हुआ, चिदेवों के 
साथ शामिल होकर उन्होंने रुमेरों के प्रिय देवताओं की पंक्ति पूरी कर दी । 

९वीं शताब्दी के अन्तिम काल में र्सेरों ने अपना सबसे पुराना अवशिष्ट मन्दिर 
--वायोन--शिव को समपित किया जो अव विल्कुछ वेकार खण्डहर की अवस्था में है 
और घास फूस से ढेक चुका है। बिना सीमेण्ट के लगी हुई ईटें हज़ार वर्ष की अवबि के वाद 
एक दूसरे से अलग हो गयीं और इस दरार के कारण ब्रह्म और शिव के वे देव रूप 
वीमत्स हो गये हैं जिनके रूप में शिखर वना है। तीन शताब्दी बाद राजा के दासों 
भौर युद्धवन्दियों ने अंकोरवाट का निर्माण किया, जो इतनी उन्नत कलाकृति है कि 
स्थापत्य कला में मिस््रियों, यूनानियों और यूरोप के कैथेडरल निर्माताओं की उच्चतम 
उपलब्धियों की वरावरी करती है। मन्दिर के चारों ओर बारह मील लम्बी एक बड़ी' 
खाई है। खाई के ऊपर फर्श लगा हुआ एक पुर है, जिस पर पत्थर के नाग रक्षक के 
रूप में फण उठाये हुए हैं। उसके वाद खूबसूरत चहारदीवारी और विस्तृत दीर्घाएँ हैं 
जिनकी नवकाशी में रामायण और महाभारत की कहानियाँ प्रस्तुत की गयी हैं । उसके 
बाद शानदार देवालूय है, जो विस्तृत पेंदे पर एक के वाद एक प्रक्रम से देवमूरति तक 
दो सौ फूट ऊँचा है। यहाँ विशालता सौन्दर्य से पृथक नहीं होती, बल्कि उसे ऐसा 
आकर्षक रूप प्रदान करती है कि पश्चिमी भूखण्ड के निवासियों का सिर चकरा जाता 
है और वे सोचते हैं कि पूर्वी सम्यता पुरातनकाल में कितनी गौरवशाली थी। कल्पना 
में दर्शक राजवानी की मारी आवादी, बड़े-बड़े पत्थरों को काटते, खींचते और उठाते 
हुए समय से कभी पीछे न पड़ने की भावना के साथ दास, नक्‍काशी करते तथा मूर्ति 


#१९०४ सें एक पुर्तंगाली मिशनरी ने बताया था कि उसे कुछ शिकारियों ने 
जंगल सें नष्टावशेष होने की सुचना दो है। इसी तरह की रिपोर्ट १६७२ सें एक और 
पादरी ने दी थी, किन्तु इस ओर कोई ध्यान नहीं दिया गया । 
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की छटाई करते हुए शिल्पकार, जनता को छलते और सान्त्वना देते हुए धर्म गुरु 
दूसरे लोगों को धोखा देती और .धर्मं गुंझओं को विश्वास दिलाती हुई दासियाँ (जो अब 
भी पत्थर पर चित्रित हैं ), फीनियत अकास (/0॥८27-/ 95) की तरह विस्तृत 
महल वनवाते हुए उच्च अभिजात तथा सबसे ऊपर और सबके श्रम से निर्मित शक्ति- 
शाली और निरंकुश राजाओं की महान कृति देखता है। 


राजाओं ने, जिन्हें अनेक दासों की आवश्यकता थी, अनेक युद्ध छेड़े। वे प्राय 
विजयी होते थे, किन्तु तेरहवीं शताब्दी के अन्त के समय स्याम की सेना ने ख्मेरों को 
पराजित कर दिया, उनके नगर हिला दिये और मन्दिरों तथा महलों को विध्बंश कर 
दिया। आज कुछ यात्री इधर-उधर विखरे पत्थरों के वीच खोज करते हैं और देखते 
हैं कि वक्षों ने कितने घेयें से अपनी जड़ें नीचे घँंसा दी हैं या उनकी डालें किस 
चट्टानों के वीच चली गयी और धीरे-धीरे उन्हें इस लिए तोड़ डाला है कि पत्थर 
इच्छा नहीं कर सकते और न बढ़ सकते हैं। चिउ ता कुआन ने ऐसी अनेक पुस्तकों 
का उल्लेख किया है जिन्हें अंकोंर के लोगों ने लिखा था, किन्तु आज उस साहित्य का . 
एक पृष्ठ भी नहीं वचा है। हमारी तरह उन्होंने विनाशशील विचारों को विनाशशील 
चीजों पर लिखा, और उनकी सारी अमर कृतियाँ मिट गयीं। उभरी हुई सुन्दर नक्‍्काशी 
में पुरष और स्त्रियाँ मच्छरों और रेंगनेवाले छोटे-छोटे कीड़ों मकोड़ों से रक्षा के लिए 
ऊपर से आवरण और जालीदार कपड़ा डाले रखते थे। वे स्त्रियाँ और पुरुष इस संसार 
से कच कर चुके हैं, उपचकी आक्ृतियाँ, पत्थर पर जीवित हैं। मच्छर और छिपकलियाँ 
अभी बनी हुई हैं। 

पास ही स्याम में आधी तिव्वती और आधी चीनी नहलू की जनता ने धीरे-धीरे 
विजयी ख्मेरों को निकाल वाहर किया और हिन्दू सम्यत्ता तथा कला पर आधृत सम्यता 
की परिणति की । कम्वोडिया से मुक्ति पाकर स्यामियों ने अपनी नयी राजधानी अयोध्या 
की स्थापना ख्मेरों के एक प्राचीव नगर के स्थान पर की। इस स्थान से उन्होंने अपने 
प्रमुत्व का विस्तार किया। १६०० ई० के आसपास उनका साम्राज्य दक्षिणी वर्मा 
कम्बीडिया और मलय प्रायद्वीप तक फैल गया। उनका व्यापार पर्चिम में यूरोप और 
पूर्व में चीन तक होता था। उनके कलाकार चमकदार अक्षर लिखते थे। काष्ठ पर 
मच्यसार में मिले वारनिश से रँगाई करते थे, चीनी शैली से चीनी मिट्टी का बर्तन 
पकाते थे, सुन्दर सिल्तू में कसीदा काढ़ने के और कभी-कर्ी बहुत ही प्रवीणता के साथ 
नक्‍काशी को हुई मूर्तियाँ बनाते थे ; इसके बाद इतिहास की पक्षपात रहित रूय का 
वेग बढ़ा, बमियों ने अयोध्या पर अधिकार कर लिया और उसे उसकी सारी कला के 
साथ नष्ट कर डाला। स्यामियों ने अपनी नयी राजधानी कंकाक में एक विशारू 
पगोडा बनाया जिसकी अत्यधिक सजावट उसकी परिकल्पना के सौन्दर्य को छिपा 
नहीं सकी । 

वर्मी एशिया के सबसे बड़े निर्माताओं में थे। इस देश की उपजाऊ भूमि में 
मंगोलिया और तिब्बत से आकर वे हिन्दुओं के प्रभाव में आये और पाँचवीं शताब्दी 
के बाद उन्होंने अगणित बौद्ध, वैष्णव और शैव मियों तथा महान पग्रोड़ों का निर्माण 
किया, जिनकी चरम परिणति आनन्द विहार के रूप में हुई, जो वर्भियों की पुरानी 
राजघानी पगान के पाँच हज़ार पणग्ोडों में से एक है: पगान को कुबले खाँ ने वर्बाद 
कर डाला, जिसके वाद वर्मा की सरकार एक राजधानी से दूसरी राजधानी में पाँच 
सौ वर्ष तक हटती रही। एक समय माण्डले वर्मा के जीवन तथा कसीदाकारी और 
आभूषण निर्माण से लेकर राजमहलू की सजावट तक अनेक क्षेत्रों में समर्थ कलाकारों 
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के केन्द्र के रूप में गौरव पर था। अपने -मिशनरियों के और व्यापारियों के प्रति वर्मियों 
के व्यवहार से अप्रसन्न अंग्रेजों ने १८६६ में वर्मा को अधिकार में कर लिया और राज- 
चानी माण्डले से हटाकर रंगून. कर दी जो शाही नौ सेना के बल 'से अनशासित किया 
जा सकता था। वहाँ बमियों ने अपना एक सर्वोत्तम रवे डेगन. पगोडा बनाया, जो. प्रति 
वर्ष वर्मा के हज़ारों बौद्ध यात्रियों को अपनी ओर आक्ृष्ट करता है, इसी मन्दिर में 
शाक्‍य म॒नि के शिर के केश भी तो हैं। 


३. भारत में मुस्लिस स्थापत्यकला 


अफगान शैलो; सुगल शली; दिल्‍ली; आगरा; ताजमहल । 


भारतीय स्थापत्यकला का अन्तिम गौरव मुगलों के संरक्षण में आया। मुहम्मद 
के अनुदायी ग्रेनाडा, काहिरा, येरुशलम, वगदाद जहाँ भी गये वहीं उन्हें सिद्ध किया 
कि वे निर्माण करा के आचार्य हैं। इससे यह आशा करना स्वाभाविक ही था कि 
भारत में अपनी स्थिति सुरक्षित कर लेने के बाद यह वीर जाति विजित प्रदेश में 
येरुशलूम स्थित्त उमर की मस्जिद की तरह देदीप्यमान, काहिरा स्थित हसन की मस्जिद 
की तरह विशाल और अलहम्बरा की मनोहर मस्जिद की तरह मस्जिदें वनवायेगा ! 
यह सत्य है कि अफगान राजवंश ने हिन्दू शिल्पकारों का उपयोग किया। हिन्दू 
प्रवृत्तियों की नकल की और अपने भवन निर्माण के लिए हिन्दू मन्दिरों के खम्भों 
का उपयोग तक किया तथा बहुत-सी मस्जिदें तमाज के लिए हिन्दू मन्दिरों को परि- 
वर्तित करके ही बनायी गयी थीं तथापि यह स्वाभाविक अनुकरण जल्दी ही समाप्त 
हो गया तथा ऐसी दोली का रूप ले लिया जो ठीक मूर शैली है। यह देखकर आइचर्य 
होता है कि ताजमहल ईरान, उत्तरी अफ्रीका और स्पेन में न हो कर भारत 
में है न 

खूबसूरत कुतुवमीनार इस संक्रमण का उदाहरण दे रहा है । यह एक मस्जिद 
का भाग था, जिसे पुराने दिल्‍ली में कुतुब॒द्दीव ऐवक ने बनवाना शुरू किया था। इसका 
निर्माण हिन्दुओं पर खूंख्वार सुल्तान की विजय की यादगार के रूप में किया गया था। 
मस्जिद तथा मीनार को सामग्री के लिए २७ हिन्दू मन्दिर तोड़े गये थे। निपुणतापूर्ण 
अनुपात से चिकने लाल पत्थर से निभित और सबसे ऊपर के खण्डों में संगमरमर से 
सुशोभित वह ढाई सौ फूट ऊँची मीनार सात सौ वर्षो से धूप, ठंडक और वर्षा के थपेड़े 
खाते हुए आज भी भारत के शिल्पचातुर्यं और कला को सर्वोत्तम कृतियों में से है। 
दिल्‍ली के सुल्तान मारकाट में इतने अधिक व्यस्त थे कि भवन निर्माण के लिए उनके 
पास अधिक समय नहीं था। अपने पीछे वे जो भवन छोड़ गये हैं वे अधिकांशतः ऐसे 
मकबरे हैं जिनका निर्माण उन्होंने अपने जीवव काल में ही मानो यह याद कराने के 
लिए करा लिया था कि वे (सुल्तान) भी मरेंगे। इन मकबरों का सबसे अच्छा नमूना 
सहसराम (बिहार) स्थित शेरशाह का विशाल और मजबूत मकबरा है। छालित्य- 
पूर्ण रूप ले कर मुगल बादशाहों की स्थापत्य शैली का रत्न होने के पूर्व की मूर शैली 
की यह अन्तिम कृति थी। मुस्लिम तथा हिन्दू शैलियों को मिराने की प्रवृत्ति अकबर 
की उत्तम गुण ग्राहक निष्पक्षता से पोषित हुई । इस बादशाह के शिल्पकारों ने जो 
उत्तम कृतियाँ निर्मित की उनमें भारतीय तथा फारसी शैली और भाव को एक विशिष्ट 
ऐक्य में गूंथ दिया, जो अकवर की धामिक आस्था में स्थानीय तथा मुस्लिम धर्मों के 
समन्वय का प्रतीक हैं। उसने अपने शासन की जो पहिली कृति दिल्‍ली के निकृठ अपने 


श्रे 
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'पिर्ता हुमायूँ के मंकवरे के रूप में निमित करायी उसकी अपनी शैली है। उसकी रेखाएँ 
सादी और सजावट सामान्य है। फिर भी उसने भविष्य में शाहजहाँ द्वारा बनवाये 
जाने वाले उत्तम भवनों की छाप पहले से प्रस्तुत की। फतेहपुर-सीकरी में. अकवर 
के शिल्पियों ने एक नगर का निर्माण किया। प्रारम्भ के संगल सम्राटों की सारी 
शक्ति और बाद के बादशाहों द्वारा किये गये परिवर्धत एवं सुधार दोनों का इस नगर 
में एकीकरण हो गया। सीढ़ियों की पंक्ति पर चढ़ते हुए दशक लाल पत्थर के शानदार 
प्रवेशद्वार में पहुँचता है, जिसकी विद्याल महराव में से गुजर कर बह घिरे हुए स्थान 
में आता है जो उत्तमोत्तम कृतियों से भरा हुआ है। मुख्य भवन एक मस्जिद है 
किन्तु सर्वोत्तम भवन है सम्राट की तीन सवसे प्यारी वेगमों के रहिए बनवाये गये तीन 
महल, उसके मित्र तथा फकीर सलीम चिस्ती की संगमरमर की दरगाह । यहाँ भारत 
के कलाकार ने बेलवूटे काढ़ने में उस दक्षता का प्रदर्शत किया जिसकी चरम परिणति 
ताज महल की जाली के निर्माण में हुआ। 

भारतीय जनता की स्थापत्यकला के इतिहास में जहाँगीर की देन बहुत मामूली 
है किन्तु उसके पुत्र शाहजहाँ का नाम सुन्दर भवनों के निर्माण की लगन के कारण 
उतना ही रोशन है जितना अकबर का। उसने अपने कलाकारों को वैसे ही धन लठाया 
जिस तरह जहाँगीर अपने वेगमों को धन लटाता था। उत्तरी यरोप के राजाओं की 
तरह उसने इटली के फाजिल कलाकारों को भारत बुलाया और उनसे अपने कछा- 
कारों को पीत्रा दूरा ([9८८४० तप») अर्थात्‌ संगमरमर में कीमती पत्थरों की 
पच्वीकारी करने की कला सिखवायी। उसके शासन काल में यह पद्धति भारतीय कला 
का विशिष्ट अंग बन गयी। शाहजहाँ बहुत धामिक व्यक्ति नहीं था, तथापि भारत 
की दो सुन्दरतम मस्जिदें--दिलली की जामा मस्जिद और आगरा की मोती मस्जिद- 
उसी के संरक्षण में बनी | 

दिल्‍ली और आगरा दोनों जगह शाहजहाँ ने महल बनवायें। दिल्‍ली में उसने 
और भी ऊंची आकाँक्षा से अकबर के हल्के लारू रंग के महलों को तुड़वाकर उनके 
स्थान पर ऐसे महल बनवाये जो अपने बुरे रूप में संगमरमर के हलवाई खाने जैसा 
और उत्तम रूप में भूमण्डल में शुद्धतम स्थापत्य कला के सौन्दर्य हैं। यहीं पर .च्ड़ा 
दरवारे आम है जिसमें काले पत्थर की पृष्ठभमि पर पलोंरेंस के ढंग की प्रच्चीकारी 
के पैनल हैं; छतों, स्तम्भों तथा स्तम्मों पर महीन किन्तु अवर्णनीय सौन्दर्ययुक्त बेल- 
बूटे काढ़े गये हैं। यहाँ दरबारे खास है जिसकी छत चाँदी.और सोने की है, जिसके 
खम्मे सोने-चाँदी के वारीक तारों से अलंकृत संगमरमर के हैं, जिसकी महराव नोक 
दार अद्धवृत्त के आकारमें हैं उनमें फूल की तरह छोटे-छोटे तमाम अद्ंवृत्त बने हुए हैं 
जिसका तख्त ताऊस या मयूर सिंहासन संसार के लिए कथा की वस्तु बन 
गया ह जिसकी दीवारों पर आज भी सुन्दर अक्षरों में मुस्लिम कवि के दाब्द 
खुदे हैं :- 

अगर जन्नत वरूए जमीनस्त।॥ 
अमीनस्तो, अमीनस्तो, अमीनस्त ॥ 


(अगर इस पृथ्वी पर कहीं स्वर्ग है तो वह यही है, यही है, यही है।) 

हमारे मस्तिप्क में मुगल शासन काल की समृद्धि का हल्का चित्र फिर उस समय 
आता है जब हम देखते हैं कि स्थापत्य कला के सबसे बड़े इतिहासकारों के शब्दों में 
दिल्‍ली के राजमवन का क्षेत्र मैडिड के निकट विस्तृत एस्कोरिपल के क्षेत्र 
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का दूना था तथा उसके समूह में 'पूत्रें का और शायद विश्व का सबसे शानदार 
महल था ।! 


आगरा का किला नष्टावस्था में है। हम उसकी मूल शातवान का अनुमाने 
ही लगा सकते हैं। इस किले में अनेक उद्यानों के वीच मोती-मस्जिद, दरवारे-आम, 
दरवारे-खास, तख्त का स्थान, वादशाह के हमाम, शीशमहर, जहाँगीर और शाह- 
जहाँ के महल, नृरजहाँ का यास्मिन महल और वह यास्मिन मीनार था, जिस परं से 
शाहजहाँ अपनी प्रियतमा मुमताजमहलर का स्मारक ताजमहल देखा करता था। 


सारा संसार उस मकबरे के मुमताजमहल के नाम के लूघुरूप ताजमहल के नाम से 
जानता है । वास्तुकला के अनेक विशेषज्ञों ने एकमत से इसे विश्व में विद्यमान भवनों में 
सर्वेश्रेष्ठ वताया है । इसकी परिकल्पना तीन कलाकारों ने की । वे थे फारस के उस्ताद 
ईसा, इटली के जीरोनिमो-विरोनिमो और फ्रांस के आस्टिन द बोदें । ऐसा रूगता है कि 
इसकी परिकल्पना में किसी हिन्दू का योगदान नहीं था । यह पूर्णतः अहिन्दू और पूर्ण 
रूप से इस्लामी है। दक्ष कलाकार तक कुछ संख्या में वगदाद, कुस्तुनतुनिया और इस्लाम 
के अन्य केन्द्रों से लाये गये थे | २२ वर्ष तक २२ हज़ार कलाकार ताजमहल के निर्माण 
में लगे हुए थे । हालाँकि जयपुर के महाराज ने संगमरमर शाहजहाँ को भेंट के रूप 
में भेजा था, फिर भी इस स्मारक और इसके अन्तर्गत वने भागों के निर्माण में २३ 
करोड़ डालर लगे, जो उस समय बहुत बड़ी रकम थी। 


ऐसा प्रवेश-मार्ग सेण्ट पीटर के गिर्जे का ही है। मुड़ेरदार दीवार से गुजर कर 
दर्शक यकायक ताज पर आ जाता है जो संगमरमर के ऊँचे चबृतरे पर वना है। उसके 
दोनों ओर सुन्दर मस्जिदें और ऊँची मीनारें हैं। आगे की भूमि में विस्तृत उद्यानों से घिरी 
हुई एक वावली है, जिसके जल में प्रतिविम्बित ताजमहल चंचल माया प्रतीत होता है । 
भवन का प्रत्येक भाग संगमरमर, वहुमूल्य धातुओं या कीमती पत्थरों का है। यह १२ 
पाइवों की रचना है, जिनमें से चार महराव हैं, प्रत्येक कोने पर पतली ऊँची मीनार है 
और छत विस्तृत गुम्बद के आकार की है । मुख्य प्रवेशद्वार, जो एक समय चाँदी के फाटक 


* दिल्ली के किले में पहले ५२ महल थे किन्तु अब २७ ही बचे हैं। १८५७ के 
गदर में अंग्रेजी सेना की एक टुकड़ी ने वहाँ शरण लो थी और उसने अपनी साम्गग्रो 
रखने की जगह बनाने के लिए कई महलों को गिरा दिया, उसके बाद बहुत लूट हुई। 

शाहजहाँ ने यह बड़ी दुखद भूछ की कि उसने इतने सुन्दर सह॒लों को बीच 
सें रखकर यह किला बनवाया। अंग्रेजों ने जब आगरा को घेर लिया (१८०३) उसे 
समय उन्होंने स्वभावतः अपनी तोयों का मुंह किले की ओर कर दिया। खास महल 
पर गोले गिरते देखकर हिन्दुओं ने यह सोचकर आत्मसमर्पण कर दिया कि सोन्‍्दर्य 
विजय से अधिक मूल्यवान है। कुछ समय बाद वारेन हेस्टिग्स ने जा्ज चतुर्थ को भेट 
रूप सें देने के लिए महरू का हम्माम तुड़वा डाछा। भवन के अन्य भाग लार्ड विलियम 
बेण्टिक ने भारत का राजस्व बढ़ाने के लिए बेच दिया। 

भारत के एक सबसे क़ृपाल ब्रिटिश गवर्नर ला्ड विलियम बेण्टिक ने एक बार 
ताजमहल को डेढ़ लाख डालर सें एक ऐसे हिन्दू ठेकेदार के हाथ बेच देना चाहा था, 
जिसका ख्याल था कि इसकी सामग्री का कोई अधिक अच्छा उपयोग किया जा सकता 
है। छा्ड कर्जन के समय से भारत की अंग्रेज सरकार ने मुगल-कृतियों की ओर बहुत 
अच्छी तरह से ध्यान दिया। 
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से सुशोभित थां, संगमरमर की नक्काशी :की-भूलमुलेया है। दीवाल . में रत्नों की लिपि- 
में कुरान के उद्धरण जड़े हुए हैं जिनमें से एक पवित्रात्मा” को “स्वर्ग के उद्यान में” 
प्रवेश करने के लिए आमंत्रित करती- है । आन्तरिक भाग सादगीपूर्ण है और यह शायद 
ठीक भी है। स्थानीय और यूरोपीय लुटेरों ने इस मकबरे को प्रचुर मात्रा में छंगे रत्नों, 
और शाहजहाँ तथा उसकी बेगम की कब्र - के चारों ओर एक समय लगी हुईं बहुमूल्य 
रलयुक्‍त रेलिंग से रहित करने के लिए परस्पर सहयोग किया था । औरंगजेब ने रेलिग 
के स्थान पर प्रायः पूर्णपरूप से पारदशेक संगमरमर की अष्टकोणिक जाली छंगवा दी, 
जिसमें हवेत पाषाण (2209807॥) का गोटा छगा कर बहुत ही आशइ्चर्यजनकः 
नक्‍्काशी की गयी है। कुछ यात्रियों का ऐसा ख्याल है कि मानवकरा की सभी रूधु और 
आंशिक कृतियों में कोई भी कृति अपने सौन्दये में इस जाली से बढ़ कर नहीं है । 

ताजमहल सभी भवतों में सर्वाधिक उच्चतम गुणयुकत नहीं है; यह केवल सबसे 
सुन्दर है । किसी भी दूरी से, जहाँ से इसकी बारीकियाँ न दिखायी पड़ती हों, यह प्रभाव- 
शाली नहीं लगता, केवल आतनन्ददायक प्रतीत होता है । केवल निकट से देखने पर ही 
प्रकट होता है कि इसकी परिनिष्पत्ति (72/(€८४०7) का इसके आकार से कोई 
अनुपात नहीं है । अपने इस जल्दबाजी के युग में जब हम देखते हैं कि एक-एक सौ खण्ड 
के विशाल मवन एक या दो वर्ष में बन कर खड़े हो जाते हैं और उसके बाद सोचते हैं कि 
मुश्किल से एक सौ फुट ऊँचे इस छोटे से मकबरे के निर्माण में २२ हज़ार व्यक्तियों ने 
२२ वर्ष तक कैसे मेहनत की ? तब हम समभने छगते हैं कि उद्योग और कला में क्या अन्तर 
है। ताजमहल जैसे मवन के निर्माण की कल्पना में जो संकल्प-शक्ति थी वह महान से 
महान्‌ विजेता की संकल्प-शक्ति से भी शायद अधिक महान्‌ और प्रगाढ़ थी। वलूवान 
समय यदि बुद्धिमान हो तो ताज को छोड़ कर संसार की शेष सभी चीजों को नष्ट 
करेगा और मानव की महिमा के इस प्रमाण को अन्तिम मानव की सान्त्वना के लिए छोड़ 
देगा । 


४. भारतीय स्थापत्य-कला और संस्कृति 


भारतीय कला का छास; हिन्दू तथा मुस्लिस स्थापत्यकला की तुलना; 
भारतीय सभ्यता का बविहंंगम दृश्य । 


ताजमहल की वह उत्तम जाली बनवाने के बावजूद औरंगजेब मुगल तथा भार- 
तीय कला के लिए दुर्भाग्यस्वरूप था । एक धर्म का अन्घानुयायी होने के कारण उसे 
कला में मृति-पूुजा और निररथंकता के अलावा और कुछ नहीं दिखाई पड़ता था। 
शाहजहाँ ने पहले ही हिन्दू मन्दिरों के निर्माण पर रोक छगा दी थी। औरंगजेब ने इस 
रोक को न केवल कायम रखा वरन्‌ मुस्लिम-मवन-निर्माण के लिए इतनी आर्थिक 
सहायता दी कि उसके शासन में यह भी उन्नतावस्था में नहीं पहुँची | भारतीय कला 
को वह अपने साथ कक्न में ले गया । 

भारतीय स्थापत्य-कछा पर अतीत का ध्यान रख कर अब हम संक्षेप में विचार 
करते हैं तो हमें उसमें दो लय मिलती हैं : पुरुष गुणयुक्त और स्त्री गुणयुक्त | हिन्दू और 
मुसलमान, इन्हीं से स्थापत्यकला रूपी संगीत गूंजता है । जैसा कि बहुत प्रसिद्ध संगीतों 
में होता है, वाद्य पर प्रारम्भ में हथौड़े की तरह होनेंवाले जाघात के तुरंत बाद बहुत हल्की 
ऋ्रमबद्ध आवाज निकाली जाती है। उसी प्रकार भारतीय स्थापत्यकला में बोधगया, 
भुवनेश्वर, मंदुरा और तंजोर की विशाल हिन्दू-कृतियों के बाद फतेहपुर सीकरी, दिल्ली 
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और आगरा में मुगलशली रूपी सुन्दर राग की अवतारणा हुई । दोनों प्रवृत्तियाँ मिल- 

कर गड़वड़-घोटाले की अवस्था में समाप्त हो जाती हैं। मुगलों के वारे में कहा जातां 
है कि उन्होंने आरम्भ देत्यों की तरह और अन्त जौहरियों की तरह किया । यह चुटकुला 
सामान्य रूप से मारतीय स्थापत्यकला के विषय में अधिक उपयुक्त हो सकता है। 
हिन्दुओं ने देत्यों की तरह निर्माण किया और मुगलों ने जौहरियों की तरह समापन | 
हिन्दू-शिल्पकला हमें अपने विद्यालरूप में प्रभावित करती है और मूर स्थापत्यकला छोटी- 
छोटी बारीकियों में | एक में शक्ति की पराकाष्ठा थी तो दूसरे में सौन्दर्य की परिपूर्णता; 
हिन्दुओं में उत्कट भावोद्वेग तथा स॒जनात्मकता थी और मूरों में रुचि तथा आत्म-संयम । 
हिन्दू अपने भवनों को इतनी अधिक संख्या में मूर्तियों से आवृत्त रखता था कि उन्हें भचन' 
या मूर्तिकला में से किसी एक की श्रेणी में रखने में हिचक होती है | मुसलूमान को मूर्तियों 
से देष था। वह पुष्पों तथा ज्यामिति की आक्ृतियों से सजावट करने तक ही सीमित 
रहा | हिन्दू भारत के मध्यकाल के गोथिक कला के शिल्पी-वास्तु कलाविदू थे और 
मुसलमान विजातीय नवजागरण के वापस लौटे हुए कलाकार । सब मिला कर हिन्दू 
शली महत्तर उच्चता पर पहुँच चुकी थी। सुडौलपन और भव्यता में यह सुन्दरता का 
अतिक्रम कर जाती है। फिर तो विचार करने पर हमें दिल्‍ली का लाल किला और ताज- 
महल अंकोर और वोरोब॒दर के सामने वैसे ही लगते हैं जैसे गम्मीर नाटक में मधुर 
गीत, जैसे दांते की बगल में पेद्राकं, शेक्सपियर की वगरू में कीट्स, और सोफो- 
क्लीज की बग्रल में सैफो। एक कला भाग्यवान व्यक्तियों की मर्यादापूर्ण 
एवं आंशिक अभिव्यक्ति है और दूसरी एक जाति की पूर्ण एवं शक्तिशाली 
अभिव्यक्ति 


इसीलिए इस छोटे से सर्वेक्षण की समाप्ति प्रारम्भ की ही तरह यह स्वीकार 
करके होनी चाहिए कि और कोई नहीं, केवल हिन्दू ही मारत की कला का समुचित 
मूल्यांकन कर सकता या अधिकारपूर्वक लिख सकता है । यूनानी और अभिजात वर्गीय 
सीमाबद्ध तथा सादगीपूर्ण नियमों में पले हुए यूरोपियन को खूब सजावट और अति 
पेचीदगी की यह जनप्रिय कहा कभी-कभी प्रायः एकदम आदिम और बेर प्रतीत 
होगी । किन्तु इस अन्तिम शब्द बर्बर का ही श्रयोग शास्त्रीयतावादी गेटे ने स्ट्रास- 
वर्ग स्थित गोथिक शैली के कंथेडरलू की शैली को नापसन्द करते हुए किया था। अन्तरा- 
नभति के प्रति तक और धर्म के प्रति विवेकवाद की यह प्रतिक्रिया होती है। भारत- 
वासी ही हिन्दू मन्दिर की भव्यता को अनुभव कर सकता है, क्योंकि यह मन्दिर सौन्दये- 
निरूपण मात्र के लिए नहीं वल्कि पवित्र भावना को प्रेरणा धार्मिक आस्था को संबल 
प्रदान करने के लिए बने थे । हमारे मध्ययुग के लोग ही--जियोटो और दांते जैसे लोग 
ही--भारत को समक्त सकते थे। 


इन बातों का ध्यान रख कर ही हमें मध्यकाल' के उन लोगों की अभिव्यक्ति 

की भारतीय सभ्यता को देखना चाहिए जिनकी दृष्टि में धर्म विज्ञान से अधिक 
गहन है; भले ही उनकी यह दृष्टि इसलिए हो कि धर्म प्रारम्भ में ही यह स्वीकार कर 
है कि अनन्त काल तक अज्ञान रहेगा और मानव-शक्ति निरर्थक है। इस पवित्र 
भावना में ही हिन्दू की कमजोरी और शविति, अन्वविश्वास और शिष्टता, आत्म निरी- 
क्षण की प्रवृत्ति और अन्तदृष्टि, पिछड़ापल और गहराई, युद्ध की कमजोरी और कला की 
उपलब्धि छपी हुई है । इसमें सन्‍्देह नहीं कि उसके घर्मं पर जलवायू का प्रभाव पड़ा, 
और उसे निर्वल करने में घर्म का साथ दिया जिससे वह भाग्यवादी निराशा से आर्यों 
हुणों, मुसलमानों और यूरोपियनों के आगे कुक गया । विज्ञान की उपेक्षा के लिए इति+ 
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हास ने उसे दण्डित किया । क्लाइव की श्रेष्ठ तोपों ने अब प्लासी में भारतीय सेना 
का संहार किया (१७५७) तो उंस गर्जने से औद्योगिकं क्रान्ति की घोषणा हुईं । हमारे 
ही यग में वह क्रान्ति भारत में उसी तरहं अपना मांग प्रशस्त कर लेगी जिस तरह इंगलैण्ड 
अमेरिका, जर्मनी, रूस और जापांन में अपनी छाप डाली । भारत में भी पंजीवाद और 
समाजवाद आयेगा, उसके करोड़पति होंगे, उसकी गन्दी वस्तियाँ होंगी । भारत की 
पुरानी सभ्यता समाप्त हो चुकी है। उसका अन्त उसी दिन से होने लूगा जब 
अंग्रेज आये । 


अध्याय २२ 


पाश्चात्य प्रभाव : उपसंहार 
(क) हँसमुख लुटेरे 


यूरोपियनों का आगमन; अंग्रेजों की विजय; सिपाही-विद्रोह; ब्रिटिश शासन 
से लाभ और हातनियाँ। 


छुहूलाइव और हेस्टिग्स को जब भारत की समृद्धि का पता चल गया तब तक भारतीय 

सम्यत्ता कई तरह से मर चुकी थी । औरंगजेब के लम्बे और विघटनकारी शासन 
तथा उसके बाद की अव्यवस्था तथा घरेल्‌ संघर्षों से भारत की यह स्थिति हो गयी कि 
उसे फिर से विजित किया जा सके । “साफ तौर से जाहिर नियति” के सामने जो 
एकमात्र प्रइन था वह यह कि यूरोप की कौन-सी आधुनिक शक्ति भारत को विजित 
करे। फ्रास्सीसियों ने प्रयास किया और विफल रहे । रासवाख के युद्ध में जिस तरह 
वे कनाडा को गँवा बैठे उसी तरह वाटर छू की लड़ाई में मारत भी उनके हाथ से 
निकल गया। अंग्रेजों ने उपक्रम किया और उन्हें सफलता मिली। ह 

लिस्बन से ११ मास तक समुद्री यात्रा करते हुए १४९८ में वास्को डि गामा ने 
कालीकट के किनारे रूंगर डाला। मलावार के हिन्दू राजा ने उसका समुचित स्वागत्त 
किया और उसे पुरतंगाल के राजा के नाम विनम्रतापूर्ण पत्र दिया । जिसमें उसने लिखा- 
“आप के यहाँ के सम्भ्नान्त व्यक्ति वास्को डि गामा मेरे राज्य में आये, उनसे मिलूकर 
मुर्भ बहुत खुशी हुई। मेरे राज्य में दालचीनी, लौंग, कालीमिचे और रत्नों का वाहुल्य 
हैं । आप के देश से मैं जो चाहता हूँ वह है--सोना, चाँदी, मूंगा और तेज लाल रंग ।” 
तत्र महान्‌ (9॥5 १(४]८४५ए) ने इसका जो उत्तर दिया उसमें दावा किया गया कि 
भारत पुरतंगाल का उपनिवेश है। ऐसा क्‍यों, यह पिछड़े हुए राजा के लिए समभना 
कठिन था । इस बात को और भी स्पष्ट करने के लिए पुत्तंगाल ने अपना समुद्री बेड़ा 
इस आदेश के साथ भारत मेजा कि वहाँ ईसाई-घमम का प्रचार किया जाय और लड़ाई ठानी 
जाय । १७वीं शताव्दी में डचों का आगमन हुआ और उन्होंने पुतंगालियों को खदेड़ दिया । 
१८वीं शताब्दी में फ्रांसीसी और अंग्रेज आये, उन्होंने डचों को मार भगाया। क्रता- 
पूर्ण युद्ध से यह निश्चित हुआ कि इन देशों में कौन भारत को सभ्य वनाये और उससे 
कर उगाहे । 

भारत और पूर्व के द्वीपों को वस्तुएँ भारत में सस्ती खरीदने और यूरोप में ऊँचे 
दाम पर वेंचने के लिए १६०० ई० में लन्दन में ईस्ट इण्डिया कम्पनी की स्थापना हुई 
थी ।* इस कम्पनी ने १६८६ में ही घोषित कर दिया था कि “हमारा मन्सूवा मारत में 
हमेशा के लिए मज़बूत और असन्दिग्ध उपनिवेश स्थापित करने का है ।” कम्पनी ने 
कलकत्ता, मद्रास और बम्बई में अपनी व्यापारिक चौकियाँ स्थापित कीं, उनकी किलेवन्दी 


“भारत सें २० राख डालर सें खरीदी गयी वस्तुएँ इंग्लेंड में एक करोड़ डालर 
सें बेची गयीं। कम्पनी के शोपरों का भाव ३२ हज़ार डालर प्रति शेयर बढ़ गया। 
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की, अपनी फौज उतारी, लड़ाइयाँ लड़ी, घूस दिया और खुद घूस ऐंठा तथा सरकार के अन्य 
कार्य किए । कम्पनी की तोपों पर निर्मर रहनेवाले राजाओं से क्लाइव ने बहुत मुदित 
होकर एक लाख ७० हज़ार डालर की भेंटें स्वीकार कीं, इसके अछावा एक लाख 
४० हजार डालर सालाना कर लिया | ६० लाख डालर लेकर मीर जाफर को बंगारू 
का राजा बनाया, एक देशी राजा को दूसरे भारतीय राजा से लड़ाया, धीरे-धीरे उनके 
प्रदेशों को कम्पनी के अधिकार में कर लिया और फिर अफीम खाने का आदी हो 
गया । फिर उसके विषय में जाँच हुई, और संसद ने उसे अपराध-मुक्त कर 
दिया । इसके बाद उसने आत्महत्या (१७७४) कर ली। साहसी, विद्वान और योग्य 
वारेन हेस्टिग्स ने कम्पनी का कोष भरने के लिए देशी राजाओं से ढाई लाख डालर 
वसूल किया और अधिक घन न ऐंठने के लिए घूस लिए, फिर भी और घन ऐँठा और 
जो राज्य इसे अदा नहीं कर सके उन्हें कम्पनी के कब्जे में कर लिया। उसने अपनी सेना 
से अवध को जीता और उस प्रान्त को ढाई लाख डालर में एक राजा को दे दिया |; 
विजेता और विजित दोनों ने रुपया ऐंठने में एक दूसरे से प्रतिस्पर्दा की । भारत के उन 
भागों को जो कम्पनी के अधीन थे, अपनी उपज का ५० प्रतिशत भूमिकर के रूप में देना. 
पड़ता था । इसके अलावा तमाम दूसरे कार्यों के लिए भी इतनी रकम देती पड़ती थी 
कि दो-तिहाई जनसंख्या अपना घर छोड़ कर भाग गयी। दूसरे छोगों मे कर कीः 
बढ़ती हुई दर की अदायगी के लिए अपने बच्चे बेच डाले। मेकाले ने लिखा है-- 
“कलकत्ता में बहुत जल्दी ही भारी परिमाण में घन-दौलत जमा होगी जबकि तीन 
करोड़ व्यक्ति अति दीन अवस्था को पहुँच गये । वे उत्पीड़न की स्थिति में रहने के अभ्यस्त, 
हो गये थे किन्तु ऐसे उत्पीड़न की अवस्था में रहने के लिए वे कभी अभ्यस्त नहीं 
हुए थे्‌ [! 

१८५७ तक कम्पनी ने अपने दुष्कृत्यों से पूर्वोत्तर भारत की इतनी दीच अवस्था 
कर दी कि क्षुव्ध देशवासियों ने विद्रोह कर दिया । अब ब्रिटिश सरकार आगे बढ़ी ।' 
उसने विद्रोह का दमन कर दिया। कम्पनी द्वारा अधिक्ृत क्षेत्रों को ताज की बस्ती के रूप 
में अपने अधिकार में ले लिया, इसके लिए कम्पनी को अच्छी रकम दी और क्रय मूल्य: 
को भारत के सार्वजनिक ऋण में शामिल कर दिया । साफ तौर से यह बलपूर्वक अधि- 
कार था, जिसका निर्णय स्वेज के पश्चिम में पाठ किए जानेवाले वाइबिल के धर्मादेश' 
शायद नहीं कर सकते, उसे डारविन और नीत्से की शब्दावली में ही समझा जा सकता ' 
है। जो देश अपनी शासन व्यवस्था चलाने की क्षमता से रहित हो चुका है या अपने 
प्रांतिक साधनों का विकास करने में असमर्थ है वह निश्चित रूप से शक्ति और लारूच” 
से पीड़ित राष्ट्रों का शिकार हो जाता है। ; 


ब्रिटिश अधिकार से भारत को कतिपय छाभ भी हुए। बेग्टिक, कैनिंग, मुनरो, 
एल्फिन्स्टन और मैकॉले जैसे लोगों ने ब्रिटिश प्रान्तों के प्रशासन में खुले दिल से ऐसा 
उदारवाद अपनाया जो १८३२ में इंगलूण्ड को नियंत्रित कर रहा था | लार्ड विलियम 
बेटिन्क ने राजा राममोहन राय जेसे भारतीय सुधारकों के सहयोग और प्रेरणा से 
सती-प्रथा और ठगी का अन्त किया। पूरे भारत पर अपने अधिकार के लिए; भारतीय 
धन और सैनिक के वक से १११ युद्ध करने के वाद अंग्रेजों ने पूरे देश में शान्ति स्थापित ' 
की, रेलवे लाइनों का निर्माण किया, कारखाने और स्कूल बनवाये, करूकत्ता, वम्बई, 
मद्रास, लाहोर और इलाहाबाद में विश्वविद्यालय स्थापित किए, इंगलुण्ड के विज्ञान 
और यंत्र विद्या की भारत में प्रतिष्ठा की, पूर्व को पश्चिम के छोकतांनिक आदर्शों के लिए , 
उत्मेरित किया और विश्व को भारत की उन्नत पुरातन सभ्यता से अवगत्त कराने में“ 
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महत्त्वपूर्ण योग दिया। इन लाभों का मूल्य था आर्थिक निरंकुशता, जिसके द्वारा 
कल्पकाल के लिए आनेवाले शासकों की जाति धीरे-घीरे भारत का धन खींच-ले गयी । 
यह ऐसी आर्थिक निरंकुशता थी जिसने भारत के उद्योग नष्ट कर दिए और उसके लाखों 
शिल्पियों को बहुत कम सुरूम भूमि के भरोसे कर दिया । दूसरी ओर राजनीतिक 
निरंकुशता थी जो औरंगजेब के उत्पीड़न के इतनी जल्दी बाद आयी कि उसने एक द्ताब्दी 
तक भारतीय जनता की आत्मा को ही तोड़ दिया । 


(ख) आधुनिक काल के सन्त 


भारत सें ईसाई धर्म; ब्रह्म समाज; इस्लाम; रामकृष्ण; विवेकानन्द । 


इन अवस्थाओं में स्वाभाविक था कि भारत धर्म से सान्त्वना ढूढ़ने का प्रयत्न 
करे। कुछ समय तक उसने खुले हृदय से ईसाई धर्म का स्वागत किया। इस धर्म में 
उसे कई ऐसे नैतिक आदर्श मिले जिनका वह हज़ारों वर्षों से सम्मान करता आ रहा 
था। ऐवे दुबोई का कहना है कि “यरोपियनों का चरित्र और व्यवहार इन लोगों को 
भलीभाँति मालम होने के पहले ऐसा सम्भव दिखाई पड़ने लूगा कि ईसाई धर्म भारत 
में अपनी जड़ जमा छेगा।” पूरी १९वीं शत्ताव्दी भर तोपों की गर्जना के बीच तंग 
मिशनरियों ने ईसा की वाणी सुनाने का प्रयास किया। उन्होंने स्कूल तथा अस्पताल 
बनवाये और सुसज्जित किये, दवाएँ बाँटीं और धर्म की शिक्षा दी, अछतों को पहिली 
वार मानव होने की मान्यता कौ। किक्तु ईसाई धर्म की शिक्षा और ईसाइयों के 
व्यवहार के अन्तर से हिन्दुओं को ईसाई धर्म के प्रति संशय हो गया और वे उसकी 
खिल्ली उड़ाने लगे। उन्होंने कहा कि मृतकों में से लेजरस को ऊपर उठाना कोई उल्लेख- 
नीय वात नहीं है। हमारे अपने ही धर्म में इससे कहीं बढ़-चढ़ कर न जाने कितने चमत्कार 
हुए हैं। कोई सच्चा योगी आज भी चमत्कार दिखा सकता है, जबकि ईसाई धर्म 
में ऐसे लोग नहीं रह गये हैं। ब्राह्मण बड़े गवे से अपने पाँव जमाये हुए थे। उन्होंने 
परिचम के पुराणपन्थ के विरुद्ध ऐसी विचारधारा दी जो उतत्ती ही सूक्ष्म, गहन और 
अं । सर चाल्से इलियट का कथन है कि “भारत में ईसाई धर्म की प्रगति महत्त्व- 
हीन है ।” 
फिर भी ईसा की आकर्षक आकृति का कहीं अधिक प्रभाव पड़ा, जिसे इस वात 
से नहीं आँका जा सकता कि तीन सौ वर्षों में केवल ६ प्रतिशत जनता ईसाई बनायी 
जा सकी। उस प्रभाव के प्रथम संकेत भगवद्गीता में है और सबसे बाद के संकेत 
गाँधी और टैगोर के रूप में मिलते हैं। सबसे स्पष्ट उदाहरण है सुधारवादी संगठन, 
ब्रह्म समाज, जिसकी स्थापना १८२८ में राममोहन राय ने की थी। घर्म के अध्ययन 
को इतनी समभ-बूकझ के साथ किसी ने भी न किया होगा। राजा राममोहन राय ने 
वेदों को समभने के लिए संस्कृत, बौद्ध घ॒र्मं का त्रिपिटक पढ़ने के लिए पाली, इस्लाम 
घ॒र्मं और कुरान को समभने के लिए फारसी और अरबी, ओल्ड टेस्टामेन्ट के अध्ययन 
के लिए हिन्र्‌ तथा न्यू टेस्टामेन्ट के लिए ग्रीक पढ़ी। इसके वाद उन्होंने अंग्रेजी पढ़ी 
और उसे इतनी अच्छाई और सुन्दरता से लिखते थे कि सर जेरेमी बेन्थम ने चाहा 
कि जेम्स मिल इससे छाम उठाते। १८२० में उन्होंने प्रिसेप्टस आव जेसस : ए गाइड 
जैसा कि नाम से प्रकट है, यह संस्था केवल ब्रह्म या परमात्मा में विश्वास करने 
वालों की थी । 
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टु पीस एण्ड हैपीनेस' प्रकाशित की और ऐलान किया, “मेरी जानकारी में जितने भी 
मतंवाद आये हैं उनमें मुझे ईसा के सिद्धान्त नैत्तिक सिद्धान्तों के अधिक संवर्द्धक मिल्ले 
हैं और विवेकशील प्राणियों के लिए अधिक उपयुक्त हैं.) उन्होंने अपने देश के वदनाम 
किये गये लोगों के लिए एक नया धर्म प्रस्तुत किया, जिसमें वहुदेवी-देवतावाद, 
बहुविवाह, जाति, वाल-विवाह, सतीप्रथा और मू्तिपूजा का निषेध किया गया और केवल 
एक परमात्मा--ब्रह्म--की पूजा स्वीकार की गयी। अकबर की तरह उन्होंने भी यह 
स्वप्न देखा कि भारत इतनी सरल धामिक आस्था से संयुक्त किया जा सकता है। 
अकवर की ही तरह उन्होंने अन्धविश्वास की जनप्रियता को शक्ति भी कम आँकी। 
एक सौ वर्ष के उपयोगी प्रयास के वाद ब्रह्म समाज अब भारत में समाप्तप्राय है ।' 

भारत के घामिक अल्पसंख्यकों में मुसलमान सबसे अधिक शक्तिशाली और 
दिलचस्प अध्ययन के विषय हैं, किन्तु उनके धर्म का अध्ययन बाद की पुस्तक का विषय 
है। यह अचरज की वात नहीं है कि औरंगजेब से बहुत सहायता मिलने के बावजूद 
भारतीयों को मुसलमान नहीं बनाया जा सका। चमत्कार की वात यह है कि भारत में 
इस्लाम हिन्दू घमम में समाहित नहीं हो गया | एक देवोपासक का इस सीधे-साधे और 
शक्तिशाली धर्म का बहुदेवी-देवतावाद के जंगल में जीवित रहना मुस्लिम मस्तिष्क 
की शक्ति का प्रमाण देता है। इस प्रतिरोध की शक्ति और सफलता की यात्रा को 
समभलने के लिए व्राह्मण धर्म द्वारा वौद्ध धर्म के पचा लेने की याद दिला देना काफी 
होगा। भारत में इस समय अल्लाह के करीब ७ करोड़ उपासक हैं। 

किसी विदेशी धामिक आस्था में हिन्दू ने बहुत कम शक्ति अनुभव की है। जिन्होंने 
उसकी धार्मिक चेतना को सर्वाधिक उत्प्रेरित किया वे ऐसी आत्माएं थीं जिनके मत और 
व्यवहार की जड़ें भारतीय जनता की पुरातन आस्थाओं में थीं। बंगाल के एक गरीब 
ब्राह्मण रामकृष्ण कुछ समय के लिए ईसाई हो गये और ईसा की मोहिनी शक्ति का 
अनुभव किया।' फिर कुछ समय के लिए वे मुसलमान बने और नमाज पढ़ने रूंगे। 
किन्तु शीघ्र ही उनके पावन हृदय ने उन्हें हिन्दू धर्म में वापस ला मायावती काछी 
के चरणों पर डाल दिया, जिनके वे पुजारी थे और जिन्हें उन्होंने नम्नता और प्रेम से 
परिपूर्ण मातृरूपा देवी में परिवर्तित कर दिया। उन्होंने बुद्धिवादी मार्ग का तिरस्कार 
किया और भक्ति योग का उपदेश दिया। रामक्ृष्ण ने कहा--- ज्ञान योग प्रसववत 
है जबकि भक्ति योग नारीबंत । ज्ञान की पैठ परमात्मा के खाली कक्षों तक ही हो 
सकती है, भीतर के रहस्यों में भक्त के अतिरिक्त और किसी का शवेश नहीं हो 


इस समय इसके साढ़े ५ हज़ार अनुयायी हैं । स्वासी दवानन्द सरस्वती हारा 
स्थापित और छाला लाजपतराय द्वारा शक्तिशाली बनाये गये एक दूसरे संगठन आर्य 
समाज ने जातिवाद, वहुदेवी-देवतावाद, अंधविश्वास, मूर्तियुजा तथा ईसाई धर्म की 
निन्‍दा की। उसने सादगीपूर्ण वेदिक धर्म की ओर लरौटने का आह्वान किया। उनके 
अनुयायियों की संख्या करीब पाँच लाख है। उल्टें हिन्दू धर्म का ही ईसाई धर्म पर 
प्रभाव थियोसॉफी में देखने को मिलता है, जो हिन्दू रहस्यवाद और ईसाई नैतिकता 
का सिश्रण है। भारत में इसका विकास दो महिलाओं--मेडम हेलेना ब्लावट्स्की 
(१८७८) और श्रीमती एनो बेसेग्ट (१८९३) ने किया। 

“ अपने जीवन के अन्त तक उन्होंने ईसा का देवत्त्व स्वीकार किया। किन्तु उनका 
आग्रह था कि बुद्ध, कृष्ण और दुसरे ऐसे छोग भी ईश्वर के ही अवतार थे। विवेका- 

नन्‍द को उन्होंने विश्वास दिलाया कि मैं स्वयं राम और कृष्ण का अवतार हूँ। * 
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सकता ।” 'रामकृष्ण ने राममोहन राय की तरह विद्याध्ययत्त की कोई चिन्ता नहीं 
की। उन्होंने संस्कृत और अंग्रेजी नहीं पढ़ी | उन्होंने कुछ भी नहीं लिखा और बुद्धि- 
वादी भावों से दूर भागते थे। एक बार जब एक बड़े तकंशास्त्री ने उनसे पूछा--- 
“ज्ञान, ज्ञाता और ज्ञेय क्या हैं?” उन्होंने कहा--भले आदमी ! मैं विद्वता की इन 
सुक्ष्मताओं को नहीं जानता । मैं केवछ अपनी माँ काली को जानता हूँ और मैं उनका 


पुत्र हूँ [! 
रामक्ृष्ण ते कहा कि सभी धर्म अच्छे हैं। अपने शिष्यों को उन्होंने वत्ताया कि 
प्रत्येक धर्म परमात्मा की प्राप्ति की दिशा में एक मार्ग या उस मार्ग की एक सीढ़ी 
है। एक धर्म का त्याग करके दूंसरे धर्म में जाना मूर्खता है, व्यक्ति को अपने ही मार्ग 
पर चलते रहना और अपने धर्म के मूलतत्त्व पर पहुँचना चाहिए। “सभी नदियाँ समुद्र 
की ओर वहती हैं। वहो और दूसरों को भी वहने दो।” सर्व साधारण के बहुदेवी- 
देवतावाद को उन्होंने सहिष्णुता से माना और दाशनिकों के एक देवतावाद को नम्नता- 
पूवेक स्वीकार किया किन्तु अपनी आस्था की कि सभी व्यक्ति परमात्मा के रूप हैं। 
सानव सेवा ही परमात्मा की सच्ची सेवा है। 
धनी और निर्धन, ब्राह्मण और शूद्र अनेक शुद्ध आत्माओं ने उन्हें अपना गुरु 
माना और उनके नाम से एक मिशन (रामक्ृष्ण मिशन) की स्थापना की। इन शिष्यों 
में सबसे तेजवान था एक स्वाभिमानी क्षत्रिय नरेन्द्रनाथ रत्न जिसने स्पेल्सर और 
डाविन के दर्शन तथा सिद्धान्त के ज्ञान के साथ अपने को रामकृष्ण के सामने नास्तिकवाद 
में अशान्त नास्तिक किन्तु उन कल्पित कथाओं और अन्बविश्वासों से घुणा करने वाले 
के रूप में प्रस्तुत किया जिन्हें वह घर्मं से अविच्छिन्न मानता था। रामकृष्ण की अचल 
दया से विजित्त नरेन अपने तरुण गुरु का सवसे प्रचण्ड शिष्य हुआ। उसने परमात्मा 
की व्याख्या “आत्माओं की पूर्णता” की और अपने साथियों का आह्वान किया कि वे 
व्यर्थ के वैराग्य और ध्यान से नहीं, मानव के प्रति पूर्ण भक्ति से धर्म का आचरण 
करें। 
वेदान्त का पढ़ना और ध्यान रूगराना अगले जन्म के लिए छोड़ो । 
इस शरीर को जो हमें इस जीवन में मिला है, दूसरों की सेवा में लगा 
दो ! * * * “सबसे बड़ा सत्य यह है; परमात्मा! सभी जातियों में व्याप्त है। 
वे सभी उसके अनेक रूप हैं। दूसरा कोई परमात्मा ढूँढ़ने के लिए नहीं 
है। जो सभी प्राणियों को सेवा करता है एक मात्र वही परमात्मा की 
सेवा करता है। 
नरेन्द्रनाथ अपना नाम वदलकर विवेकानन्द वन गये और रामकृष्ण मिशन 
के लिए बाहर घन एकत्र करने के लिए भारत से विदेश प्रस्थान किया। १८९३ में 
शिकागो में उनके पास एक भी पैसा नहीं था। एक दिन बाद वे विश्व-धर्मे-सम्मेलन 
में शामिल हुए, उसमें हिन्दू धर्म के प्रतिनिधि के रूप में भापण किया और अपने व्यक्तित्त्व, 
घर्मो की एकता विषयक अपने उपदेश तथा 'मानव-सेवा ही परमात्मा की सर्वोत्तम सेवा 
है' की सीधी-सादी नैतिकता से उन्होंने प्रत्येक व्यक्ति को मोहित कर लिया। उनकी 
वक्‍तृत्व की उत्प्रेक शक्ति से नास्तिकवाद श्रेष्ठ धर्म बन गया; पुराणपन्थी 
पादरी स्वयं ऐसे व्यक्ति का सम्मान करने लगे जिसने कहा कि प्राणियों की आत्मा 
के अतिरिक्त और कोई परमात्मा नहीं है। भारत वापस आकर उन्होंने अपने देश- 
वासियों को और भी अधिक वीरतापूर्ण ऐसी आस्था का उपदेश दिया था जैसा वैदिक 
कार के बाद किसी भी अन्य हिन्दू ने नहीं किया था। 


२०४ / सम्यंता की कहानी - 


“हम जो धर्म चाहते हैं वह मानव-निर्मित है ॥' ** "इन निर्वेल 
बनाने वाले रहस्यवादों को छोड़ो और बलवान वबनो ।* * * "अगले पचास 
वर्षों तक' ' * 'बेकार के दूसरे देवताओं को अपने दिमाग से निकाल दो। 
एकंमात्र यही जागृत परमात्मा है, हमारी जाति है, सर्वत्र उसके हाथ - हैं, 
सर्वत्र उसके पाँव है, सर्वेत्र उसके कान हैं; वह सभी चीजों में है। सब 
सेवाओं से पहिली सेवा अपने आसपास के लोगों की सेवा है। यही मानव 
और पशु हमारे देवता हैं । पहले देवता, जिनकी हमें पूजा करनी है, वे 
हमारे ही देश के निवासी हैं।” | 

यहाँ से गान्धी तक केवछ एक चरणमात्र था। 


(ग) रवोच्द्रनाथ ठाकुर 


विज्ञान और कला; प्रतिभाशाली लोगों का परिवार; रवीच्धनाथ की किशोरा- 
चस्था; रवीन्द्रनाथ की कविता; रवीन्द्रनाथ कौ राजनीति; रवीन्द्रनाथ का विद्यालय। ' 


इस बीच उत्पीड़न, कटुता और निर्धनता के वावजूद भारत विज्ञान, साहित्य 
और कला के क्षेत्र में सजन कर रहा था। प्रोफेसर जगदीशचन्द्र बोस को विद्युत तथा 
पेड़-पौधों की रचना सम्बन्धी गवेषणाओं से विश्वख्याति मिली। प्रोफेसर चन्द्रशेत्तर 
वेंकटरमन को प्रकाश की भौतिकी विषयक कार्यो के लिए नोबुरू पुरस्कार प्राप्त हुआ। 
इसी शताब्दी में बंगारू में चित्रकला की एक नयी शैली का उदय हुआ जिसमें अजन्ता 
के भित्ति चित्रों के रंगों के चमकीलेपन और राजपूत्त वीज चित्र ('शीए४:ए7८)) 
की कोमल रेखाओं को एक साथ मिला दिया गया है। अवनीन्द्रनाथ ठाकुर के चित्रों 
का उस आनन्द प्रधान रहस्यवाद में अच्छा स्थान है जिससे उनके पितृत्व की कविता 
को अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति मिली। 

ठाकुरों का परिवार इतिहास के महान परिवारों में से एक है। देवेन्द्रनाथ ठाकुर 
ब्रह्म समाज के संगठनकर्ताओं में से थे और बाद में उसके प्रधान थे । सम्पत्ति, संस्कृति 
और शुचिता के लिए प्रसिद्ध होने के अलावा वे वृद्धावस्था में वंगाल के नास्तिक महषि 
बन गये। उनके बाद चित्रकार अवनीर््रनाथ ठाकुर और ग्रगनेद्धनाथ ठाकुर तथा 
दाशनिक द्विजेन्रनाथ ठाकुर और रवीद्धताथ ठाकुर हुए, जिनमें, अन्तिम दो उनके 
पुत्र थे : 

रवीन्धनाथ ठाकुर का लालन-पालम आराम और सुरुचि के वातावरण में हुआ 
जिसमें संगीत, कविता और उच्च चर्चा का अत्यधिक ,प्रावल्य था। बचपन से ही वे शिष्ट 
आत्मा थे, वे तरुणावस्था में न मरने या बुड्ढे न बनने वाले शेली थे। वे प्रेममाव से 
इतने परिपूर्ण थे कि गिलहरियाँ उनके घुटनों पर चढ़ जाती थीं और पक्षी उनके हाथों 
पर वेठ जाते थे। उनमें किसी वस्तु के अन्तर तक जाने और हृदय में उत्तारने की 
शक्ति थी, उन्हें आत्मा में रहस्यवादी अनुभूति की गूंजती हुई ध्वनि प्रतीत होती थी ।' 
कभी-कभी वे छज्जें पर घण्टों खड़े होकर सड़क पर जाते हुए हर राहगीर की आकृति, 
विशिष्टता, तौर-तरीके और चाल के ढंग को साहित्यिक प्रवृत्ति से देखते थे। कमी- 
कमी भीतर के कमरे में आधा दिन झान्तिपूर्वक अपनी स्मृतियों और स्वप्नों की कल्पना 
में विता देते थे। उन्होंने स्केट पर कविता लिखना शुरू किया--प्रसन्नतापूर्वक इस. 
विचार से कि गलतियाँ बड़ी आसानी से मिटायी जा सकेगी। शीघ्र ही कोमल भावना 
से वे भारत के सम्बन्ध में--उसके दृश्यों के सौन्दर्य, उसकी नारियों की सुन्दरता, उसकी 
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जनता के कष्टों के सम्बन्ध में--रचना करने लगे.] “इन गीतों. के लिए संगीत उन्होंने 
स्वयं तैयार किये। सारे भारत ने इन गीतों को गाया, दूर के भज्ञात गाँवों में यात्रा 
करते हुए कवि को ये गीत किसानों के कण्ठ से सुनायी पड़े और वह गद्गद हो गया। 
यहाँ हम कवि की एक कविता दे रहे हैं जिसका अनुवाद बँगला से अंग्रेजी में उसने 
स्वयं किया था। रूमानी प्रेम की निरथथंकता पर इतना सहानुभृतिपूर्ण सन्देह और 
व्यक्त ही कौन कर सकता था 


प्रणय-प्रश्त ; 5 
एकि तबे सबि सत्य, 
है आमार चिर भक्‍त । 
आभार चोखेर विजुलि उजल आलोके, 
हृदये. तोमार भंज्कार मेघ भलके, 
एकि सत्य । 
आमार मधुर अधर वधुर नवल्‍हाज सम रक्त, 
है आमार चिर भक्त, 
एकि सत्य । 
चिर मन्दार फूठेछे आमार मारक्के कि, 
चरणे आमार वीणा-भंकार बाजे कि, 
एकि सत्य । 
निशिर शिशिर भरे कि आमारे हेरिया, 
प्रभात आलोके पुलक आमारे घेरिया, 
एकि सत्य । 
तप्त कपोल-परशे अधीर समीर मदिर मत्त, 
है आमार चिर भक्त, 
एकि सत्य ॥ 
कालो केशपाशें दिवस लूुकाय आँघारे, 
जीवन-मरण-बाँघन बाहुते.. बाँघारे, 
एकि सत्य । 
भवन मिलाय मोर अंचर खानिते, 
विश्व नीरव मोर कण्ठेर वाणीते, 
एकि सत्य । 
त्रिमबत लये शघ॒ आमि आछि 
आछे मोर अनुरक्त 
है आमार चिर भक्त, 
एकि सत्य ॥ 
तोमार प्रणय यूगे यगे मोर छागिया, 
जगते जगते फिरिते छिलो कि जागिया, 
ं ह एकि सत्य ॥ 


२०६ / सभ्यता की. कहानी 


“ आमार वचने. नयने ,अघरे अलके, 
चिर जनमेर .विराम छकूमिले पंलके, 
हर एकि सत्य | 
मोर सुकुमार ललाट फलके लेखा असीमेर तत्त्व 
पर, हे आमार चिर भक्त, 
एकि सत्य । 


इन कविताओं में अनेक सदुगुण हैं--इनमें प्रवक किन्तु मर्यादित देशभक्ति है 
प्रेम और नारी, प्रकृति और पुरुष को स्त्रीवत कोमछता से वारीक समभते हैं; भारत 
के दाशनिकों की गहन दृष्टि में उत्कट प्रवेश है और भावना तथा शब्द समुदाय में 
टेनीसन की कविता की तरह कोमछता है। यदि इनमें कोई त्रुटि है तो यह कि वे बहुत 
दुढ़तापूर्वक सुन्दर हैं, वहुत अधिक एक तरह की आदशंवादी और कोमल हैं। उनमें 
हर नारी मोहक है और हर पुरुष, नारी मृत्यु या परमात्मा से विमोहित है। प्रकृति 
कहीं-कहीं विकराल हो जाने के बावजूद सर्वत्र उदात्त है, कहीं पर भी अप्रसन्न, सजन- 
दशक्तिरहित या वीभत्स नहीं है। चित्रा की कहानी शायद स्वयं कवि की कहानी है। 
चित्रा का प्रेमी अर्जन एक वर्ष में उससे ऊब जाता है क्योंकि वह अत्यधिक और अनिन्ध 
सुन्दरी है। जब उसमें वह सौन्दर्य नहीं रह जाता और शक्तिवान होकर वह जीवन 
के स्वाभाविक श्रम करती है त्तब कहीं जाकर देवता उसे फिर प्यार करता है। बेवा- 
हिक सन्तुष्टि का यह कितना सुन्दर प्रतीक है ! रवीन्द्रनाथ अपनी सीमाओं को बहुत 
ही हृदयरंजक सुन्दरता के साथ स्वीकार करते हैं 
प्रिये ! एक वार तुम्हारे कवि ने अपने दिमाग में एक बड़े काव्य की कल्पना 
की। अफसोस, मैं सजग नहीं रहा और वह तुम्हारे बजते हुए नूपुर से टकराया और 
हतभाग्य बना। वह गीत के रूप में खण्ड-खण्ड हो गया ओर तुम्हारे चरणों पर 
बिखर गया। 
इसीलिए उन्होंने अन्त तक गीत गाये और आलोचकों को छोड़कर सारे संसार 
ने उन्हें हर्षोन्‍्मत्त होकर सुना। भारत को उस समय कुछ आइचये हुआ जब उसके 
कवि को नोबुरू पुरस्कार (१९१३) से सम्मानित किया गया। बंगाल के समीक्षकों 
को केवल उनकी त्रुटि ही दिखायी पड़ी थी और कलकत्ता के प्रोफेसरों ने उनकी कवि: 
ताओं का प्रयोग बुरी बँगला के रूप में किया था। नये रक्‍त के राष्ट्रवादी उनसे इस- 
लिए प्रसन्न नहीं थे कि राजनीत्तिक स्वतंत्रता के लिए उनकी आवाज ऊँची थी भारत 
के नैतिक जीवन के विपरीत होने वाले आचरण की निनन्‍दा की आवाज। उन्हें जब 
सर' की उपाधि दी गयी तो इन राष्ट्रवादियों ने उसे भारत के साथ विश्वासघात समझा । 
उन्होंने इस सम्मान को बहुत्त दिनों तक नहीं रखा। ब्रिटिश सैनिकों ने दुखद गलत5 
फहमी से जब अमृतसर में एक घामभिक समारोह के लिए एकत्र एक भीड़ पर गोली- 
वर्षा (१९१९) की तो रवीन्द्रनाथ ने वह उपाधि चुभने वाले निन्‍्दा-पत्र के साथ लौटा 
दी। वे ऐसे सुधारक थे जिन्होंने मारत की सबसे पुरानी परम्परा जाति-प्रथा और 
सबसे प्रिय विहवास पुनर्जन्म की निनन्‍दा की । वे ऐसे राष्ट्रवादी थे जो मारत की स्वतंत्रता . 
का आकांक्षी था, किन्तु राष्ट्रवादी आन्दोलन में होने वाली तोड़-फोड़ और स्वार्थ का 
उन्होंने विरोध किया। वे ऐसे शिक्षा-प्रेमी थे जो माषण और राजनीति से ऊब चुका था। 
अपने नैतिक आत्ममुवित के सिद्धान्त की शिक्षा देने के लिए वे अपने आश्रम शान्ति 
निकेतन चले गये। वे ऐसे कवि थे जिसका हृदय अपनी पत्नी की असामयिक मृत्यु- 
तथा अपने देश की दीनता के कारण टूट चुका था। वे ऐसे दाशनिक थे, जो वेदान्त 
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में पैर जमा चुका था, ऐसे रहस्यवादी थे जो चण्डीदास की तरह नारी और परमात्मा 
के बीच हिचक में पड़ गया था, फिर भी वे पुराने घामिक विश्वास के उतने ही 
विरोधी थे जितने विद्वान। वे प्रकृति के ऐसे प्रेमी थे जिसने उसके यमदूतों का सामना 
किसी और सान्त्वना से नहीं वल्कि इस गीत से किया :--- 


कविर वयस 
फोरे कवि सन्ध्या होये एलो, _ 
केशे तोमार घरेछे जे पाक 
बसे बसे ऊध्व॑ पाने चेये 
शुनतेछ कि परकालेर डाक । 
कवि कहे, सन्ध्या होलो बढे, 
शुनछि बसे लगे श्रान्त देह । 
ए पारे ओई पलल्‍ली हते यदि, 
आजो हठात्‌ डाके आमाय केह । 
यदि होथाय व्याकुल वनच्छाये, 
. मिलन घठे तरुण-तरुणी ते । 
दुटि आँखिर परे दुइटि आँखि, 
मिलिते चाय दुरंत संगीते--- 
के ताहादेर मनेर कथा लगे, 
वीणार तारे तुलवे प्रतिध्वनि । 
आमि यदि भवेर कुले वसे, 
पर-कालेर भालो मन्दइई गनि। 
सन्ध्या-तारा उठे अस्त गरेलो, 
चिता निवे एलो नदीर धारे। 
कृष्ण पक्षे हलुद-वर्ण चाँद, 
देखा दिलो बनेर एकटि पारे। 
शुगारूसभा डाके ऊण्वे रखे, 
पोड़ो वाड़िर शून्य आँगिनाते । 
एमन काले कोनो गृह त्यागि, 
हेथाय यदि जागते आसे राते । 
जोड़ हस्ते ऊर्द्धे तुलि माथा, 
चेये चेये सप्त ऋषिर पाने । 
प्राणेर कुले आधार करे घीरे, 
सुप्तिसागर शब्द विहीन गाने । 
त्रिमुवनेर गोपन कथाखानि, 
के जागिये तुलवे ताहार मने । 
आमि यदि आमार मुक्ति निये, 
युक्ति करि आपन गृह कोणे ॥ 
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केशे आमार पाक घरेछे बटे, . की ) 
-- - ताहार पाने नजर एतो केनौ।. 
पाड़ाय जतो छेले एवं बुड़ो, 
* सवार आमि एक वयसि जेंनो। 


ओोष्ठे कारो सरल सादा हासि, ; 
कारो हासि आँखिर कोणे कोणे । 
कारो अश्लु उछले पड़े जाय, 
कारो अश्रु सुखाय मने मने। 


केउ वा थाके घरेर कोणे दोंहे, 

जगत्‌ माभे केउ वा हाँकाय रथ । 
केउ बा मरे एकल घरेर शोके, 

जनारण्ये केउ बा हाराय पथ- 


सवाइ मोरे करेन डाका डाकि, 

कखन शुनि परकालेर डाक ? 
सवार आमि समान पयसी जे 

चुले आमार जतो घरुक पाक ॥ 


(घ) पूर्वे परिचय 


बदलता हुआ भारत; आथिक परिवतेत; सामाजिक परिवतेंन;। हतसोन्‍्मुख, 
जाति-प्रथा; जातियाँ और श्रेणियाँ (गिल्ड)--अछूत--स्त्रियों का अभ्युदय । 


लगभग पचास वर्ष की उम्र तक जो व्यक्ति अंग्रेजी से अपरिचित था वह बहुत 
अच्छी अंग्रेजी लिखने लगे, यह उस सरलता का लक्षण है जिससे पूर्व और पश्चिम की 
खाई बहुत-कुछ पाटी जा सकती है जिनके एक होने का एक दूसरे कवि ने प्रतिषेघ किया 
है। रवि ठाकुर के जन्म के बाद पद्चम सैकड़ों तरह से पूर्व में आया और पूर्व के जीवन 
के हर पहलू में परिवर्तन कर रहा है । ३० हज़ार मील लम्बी रेलवे लाइन भारत के 
तटों और उजाड़ प्रदेशों तक में जाल की तरह फैल गयी हैं और पश्चिमी चेहरों को 
प्रत्येक गाँव में पहुँचा दिया है । टेलीग्राफ के तार और छापेखाने प्रत्येक जिज्ञासु को बद- 
लते हुए संसार की खबरें दे रहे हैं । अंग्रेजी स्कूलों में ब्रिटिश नागरिक व॒नाने की दृष्टि से 
अंग्रेजी पढ़ाई जा रही है और बहुत दूर तक सोचे बिना लोकतंत्र तथा स्वतंत्रता के सम्वन्ध 
में अंग्रेजी विचार को पाठ्यक्रम में शामिल कर दिया गया है । पूर्व भी अब हेरेक्छाइट्स 
के कथन को उचित सिद्ध करता है। 

ब्रिटिश करघों की श्रेष्ठ मशीनों तथा ब्रिटिश तोपों की अधिक शक्ति के कारण 
१९वीं शताब्दी में निर्धनता की अवस्था में पहुँचे हुए भारत ने अब उद्योगीकरण की 
ओर ध्यान दिया है। दस्तकारी की चीजें रँगी जा रही हैं और कारखाने बढ़ रहे हैं । 
जमशेदपुर में टाठा आयरन एण्ड स्टील ४५ हज़ार व्यक्तियों को रोजी दिये हुए है । इस्पात 


पाइचात्य प्रभाव : उपसंहार / २०९ 


के उत्पादन में अमेरिकी फर्मों के नेतृत््व्के लिए खतरा उत्पन्न कर रही है।' 'मारत 
का कोयला उत्पादन बहुत तेजी से बढ़ रहा है। एक पीढ़ी के भीतर भारत और 
चीन भूमि से ईंधन और उद्योग की सामग्री निकालने में यूरोप और अमेरिका का साथ 
पकड़ ले सकते हैं। ये राष्ट्रीय साधन राष्ट्रीय आवश्यकताओं की पूर्ति ही न करेंगे, 
विश्व के वाज़्ार के लिए वे पद्चिम से प्रतिस्पर्दधा मी कर सकते हैँ । एशिया के विजे- 
ताओं के हाथ से यकायक वाज़ार निकल जा सकते हैं और एक समय के दब्बू तथा पिछड़े 
हुए (अर्थात्‌ कृपि-प्रधान) कम मजदूरी के श्रम से प्रतिस्पर्दा के कारण उनके अपने राष्ट्र 
की जनता का जीवन-स्तर वहुत नीचे गिर जा सकता है । वम्वई में कारखाने मध्य विक्टो- 
रिया यूग के हैं। वेतल का रूप ऐसा पुराना है कि उससे पश्चिमी टोरियो की आँखों में 
ईर्षा के आँसू आ सकते हैं। इन उद्योगों में से अनेक में अंग्रेजों का स्थान हिन्दुओं ने ले 
लिया है । वे अश्वेत जातियों की उन्नति करने के लिए गोरों की जिम्मेदारी वहन करके 
यूरोपियनों की तरह की लोभवृत्ति से अपने देशवासियों का शोषण कर रहे हैं । 

भारतीय समाज का आर्थिक आधार जनता की सामाजिक रीतियों और नैतिक 
परम्पराओं को प्रभावित किए विना परिवतित नहीं हुआ है। जाति-प्रथा की कल्पना 
स्थिर और कृषि प्रधान समाज की दृष्टि से की गयी थी । इसने व्यवस्था प्रदान की थी, 
किन्तु नीचवंश के प्रतिभा के आगे बढ़ने के लिए द्वार मुक्त नहीं था, उसको महत्त्वाकांक्षा 
और आशा की पूर्ति का साधन नहीं था, गवेषणा और उपक्रम (€7/८-०॥86) 
के लिए कोई प्रेरणा नहीं थी। भारतीय तट पर औद्योगिक क्रान्ति के पहुँच जाने पर 
इसका अन्त आ गया । मशीन व्यक्तियों का आदर नहीं करती; अधिकांश कारखानों 
में लोग बिना जाति का भेद किये साथ-साथ काम करते हैं। ट्रेनों और ट्रामों पर किराया 
देनेवाले सभी लोगों को बैठने और खड़े होने की जगह मिलती है । सहकारी 
समितियाँ तथा राजनीतिक दरू सभी लोगों को एक साथ अपनी परिधि में ला रही 
हैं और नगर के थियेटरों या सड़कों की भीड़ में ब्राह्मण और शूद्र एक दूसरे के कन्धे 
से कन्धा रगड़ते हैं। एक राजा घोषणा करता है कि उसके महल में हर जाति और 
मत के लोगों का स्वागत होगा, एक शूद्र बड़ोदा का प्रबुद्ध नरेश बनता है; ब्रह्म-समाज 
जातिवाद का परित्याग करती है और बंगाल प्रदेश कांग्रेस कमेटी भविष्य में जातिगत 
भेद समाप्त करने पर जोर देती है। धीरे-घीरे मशीन एक नये वर्ग को ऊपर उठाकर सम्पत्ति 
और शक्त प्राप्त कराती है तथा एक सब से प्राचीन अभिजात वर्ग का अन्त कर देती है । 

जाति की वातों का महत्त्व पहले से ही समाप्त होता जा रहा है । वैश्य शब्द का 
व्यवहार पुस्तकों में हुआ है, किन्तु वास्तविक जीवन में वह विल्कुल लागू नहीं है। शूद्र 
शब्द भी उत्तर भारत से खत्म हो चुका है, जबकि दक्षिण में उसका मतलब सभी अव्नाह्मणों 
से है। प्राचीन काल की निम्न जातियों के स्थान पर अब तीन हज़ार से अधिक 'जातियाँ” 
हो गयी हूँ, जो वास्तव में श्रेणियाँ ( (गिल्ड) हैं : साहूकार, व्यापारी, उत्पादक, किसान, 
मिस्त्री, कहार, कसाई, नाई, मछुए , नर्तेक, घोवी, मोची, ये पेशे के आघार पर संगठित 
जातियाँ हैं और ट्रेड यूनियनों से इस रूप में भिन्न हैं कि इनमें पुत्र द्वारा पिता का व्यवसाय * 
किये जाने की आाश्ा की जाती है । 





* १९२२ में बम्वई सें सुती कपड़े की ८३ मिलें थीं जिनमें एक लाख ८० हज़ार. 
व्यक्ति काम करते थे। प्रति मज़दूर की सज़दूरी औसतन ३३ सेण्ट प्रतिदिन होती 
थी । उद्योग सें लगे हुए ३ करोड़ ३० राख भारतीयों सें ५१ प्रतिशत स्त्रियाँ तया 
१४ प्रतिशत १४ वर्ष से कम उम्र के बच्चे थे। 

श्ड 
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जाति-प्रथा की एक बहुत दुखद बात यह है कि एक पीढ़ी के वाद एक में उन अछतों- 
की संख्या बरावर वढ़ती जा रही है जिनकी बढ़ी हुईं संख्या और विद्रोह-मावना उस 
'परप्परा को ही समाप्त कर दे सकती है जिसने उनका सूजन किया है। अछूतों ने अपने 
में उन सभी लोगों को शामिल कर लिया है जो युद्ध या ऋण के कारण दास बनाये गये तथा - 
जो ब्राह्मणों और शुद्रों के विवाह से पैदा हुए। वे सभी अभागे जिनका काम कसाई, 
मेहतर, तट, जादूगर या जल्लाद के रूप में ब्राह्मण धर्म के नियम में निम्न कोटि का माना 
गया था वे सभी श॒द्र माने गये । इन श॒द्रों ने अपनी विशाल संख्या को ऐसी सन्‍्तानें पैदा 
करके और भी बढ़ा लिया है, जिन्हें कुछ गवाना नहीं है। अत्यधिक निर्धनता से शरीर 
की सफाई, वस्त्र या भोजन उनके लिए विलास की दुलेभ वस्तु वन गया है । दूसरे लोग 
उनका सब तरह से परित्याग क्रते हैं ।' इसीलिए जाति के नियम श॒द्र से २४ फूट या 
ब्राह्मण से ७४ फूट से कम दूर न रहने का निर्देश देते हैं। यदि किसी शुद्ध की परछाईं 
किसी सवर्ण पर पड़ जाय तो सवर्ण उस अपविन्नता को स्तान करके दूर करे । अछत. 
जो भी वस्तु स्पश करे वह अपवितन्र हो जाती है।' भारत के अनेक भागों में वह 
सार्वजनिक कुँओं से पानी नहीं निकाल सकता, ब्राह्मणों के मन्दिर में नहीं जा सकता 
और हिन्दू स्कूलों में अपने बच्चे नहीं मेज सकता । ब्रिटिश सरकार ने, जिसकी नीति 
से अछतों की निर्धतता कुछ अंश तक बढ़ी है, कानून की नजर में उन्हें बराबर कर दिया 
है और अंग्रेजों द्वारा नियंत्रित स्कूलों तथा कालेजों में प्रवेश का उन्हें समानाधिकार 
दिया है। अब गाँधी जी की प्रेरणा से संचालित राष्ट्रीय आन्दोलन ने अछतों की 
अयोग्यता के निवारण के लिए बहुत कार्य किया है। अगली पीढ़ी में वे शायद बाह्य 
ढंग से और दिखावे से मुक्त हो जायेंगे। 

उद्योग तथा पश्चिमी विचारों के आगमन से हिन्दू-पुरुष के पुरातन काल से चले 
आ रहे अधिकार के लिए कठिनाई उपस्थित हो रही है। उद्योगीकरण से विवाह की 
उम्र पहले जंसी नहीं रह जाती और उसमें नारी की “मुवित” आवश्यक होती है। 
कहने का मतरूब यह है कि नारी को कारखाने की ओर त्तव तक आऊक्ृष्ठ नहीं किया जा 
सकता जब तक उसे समझा ने दिया जाय कि घर कारागार है और कानून से वह अपनी 
कमाई अपने पास रखने की अधिकारिणी है। रूड़कियों के विवाह के लिए निम्नतम अवस्था 
बढ़ा कर १४ साल और लड़कों के लिए १८ सार कर देने से वाल-विवाह की प्रथा 
कानूनन समाप्त की जा चुकी है (१९२९); सती प्रथा खत्म हो चुकी है और विघवा- 
विवाह उत्तरोत्तर बढ़ता जा रहा है। बहुविवाह पर रोक नहीं है किन्तु बहुत कम लोग 
एक से अधिक विवाह करते हैं । विदेशी यात्रियों को यह देख कर निराशा होती है कि 
अब देवदासियाँ प्रायः नहीं ही हैं। किसी भी देश में नैतिक सुधार इतनी तेजी से नहीं 
हो रहे हैं। नगरों का औद्योगिक जीवन स्त्रियों को पर्दे के बाहर ला रहा है । मुदिकिल 


* “जो लोग मांस बिल्कुल नहीं खाते उनकी प्राणशविति ऐसी हो जाती है कि 
थे एक क्षण सें किसी भी व्यवित की साँस या पसीने को सूंघ फर घता दे सकते हैं कि 
उससे माँस खाया है या नहीं और वह भी उसके मांस-भक्षण के ५४ घण्टे बाद | 

१९१३ सें कोहाट का एक घनी हिन्दू भरते सें गिर गया और डूब कर मर 
गया। उस समय वहाँ उसको माँ और राह से गुजरते हुए एक अछत के अतिरिक्त और 
कोई नहीं था। अछूत ने प्रस्ताव किया कि मैं पानी में कद जाऊं और बच्चे को बचा 
लूँ, किन्तु माँ ने इसे अस्वोकार कर दिया; उसने भरने को अपवित्न न होने देने से 
झपने बच्चे का मरना बेहतर समकका 
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से ६ प्रतिशत. स्त्रियाँ ही पर्द में रहती हैं। महिलाओं की अनेक पत्रिकाओं में आधुनिकतम 
प्रदनों पर विचार प्रकट किये जाते. हैं; यहाँ त्क कि एक सन्तति-निरोध-लीग की स्थापना 
भी हो चुकी है, ज़िसने भारत. की सबसे बड़ी समस्या--अन्धाघुन्ध सन्तानोत्पत्ति का 
साहस से सामना किया है| अधिकतर प्रदेशों में स्त्रियाँ मतदान करती हैं और राज- 
नीतिक पदों पर हैं। भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस के अध्यक्ष पद को वे दो वार सुशोभित 
कर चुकी हैं। अनेक महिलाओं ने विश्वविद्यालय की उपाधियाँ प्राप्त की हैं और 
डाक्टर, वकील तथा प्रोफेसर वन गयी हैं। निस्सन्देह कुछ दिनों में स्थिति वदरू जायगी 
और स्त्रियाँ शासन करेंगी । भारत की नारी के नाम गाँधी जैसे नियमपालक द्वारा 
की गयी इस प्रचण्ड अपील के लिए पश्चिम का भयानक प्रभाव का दोषी क्‍या पश्चिम 
न होगा ? 
पुरानी पर्दा प्रथा को तोड़ फेंकी ! अविलम्व रसोईखाने का त्याग 
करके बाहर आ जाओ। कोने में खड़खड़ाते हुए बर्तनों और कड़ाहियों को फेंक 
दो । अपनी आँखों के सामने पड़े हुए कपड़े को फाड़ डाछो और नये संसार 
को देखो । तुम्हारे पति और भाई खुद भोजन पकायें क्योंकि भारत को 
एक राष्ट्र बनाने के लिए वहुत काम करना है । 


(ड) राष्ट्रवादी आन्दोलन 
पदिचम प्रभावित छात्र; स्वर्ग का धर्म निरपेक्षीकरण; भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस । 


१९२३ में एक हजार से अधिक हिन्दू इंगलण्ड में शिक्षा पा रहे थे। अनुमानत 
इतने ही अमेरिका में और शायद इतने ही अन्य देशों में थे। पश्चिमी यूरोप और अमे- 
रिका के सबसे तुच्छ नागरिकों को जो सुविधाएं प्राप्त थीं उन्हें देखकर ये छात्र आइचर्य 
करते थे। उन्होंने फ़ान्स और अमेरिका की ऋान्तियों के विषय में अध्ययन किया और 
सुधार तथा विद्रोह का साहित्य पढ़ा । वे अधिकारों के विछ, मानवाधिकार की घोषणा, 
अमेरिका की स्वतंत्रता तथा संविधान की धोषणाओं की बातें पढ़ कर ईर्ष्या करते 
थे | वे अपने देश को लोकतांत्रिक विचारों और स्वतंत्रता के उपदेश के प्रसार केन्द्र के 
रूप में लौटे । पश्चिम की औद्योगिक तथा वैज्ञानिक प्रगति तथा युद्ध में मित्रराष्ट्रों की 
विजय ने इन विचारों की अरोध्य प्रतिष्ठा की । शीघ्र ही हर विद्यार्थी स्वतंत्रता के लिए 
संघर्ष का नारा लगाने छगा | इंगलेण्ड और अमेरिका के स्कूलों में हिन्दुओं ने स्वतंत्र 
होना सीखा। 

पश्चिम में शिक्षित इन पूर्वी छात्रों ने विदेश में अपनी शिक्षा के काल में राजनीतिक 
आदर्शों को ही ग्रहण नहीं किया; उन्होंने धार्मिक विचारों का परित्याग भी कर दिया 
था। दोनों प्रक्रियाएं जीवनियों तथा इतिहास में एक साथ मिलेंगी | वे पविद्वात्मा 
तरुण के रूप में, कृष्ण, शिव, विष्णु, काली और राम के भक्त के रूप में यूरोप पहुँचे । 
उनका सम्पर्क विज्ञान से हुआ और उनकी पुरानी आस्थाएँ ऐसे चूर-चूर हो गयीं मानों 
उन्हें यकायक भारी घकका लगा हो । भारत की आत्मा घमर्में की भावना से रहित ये 
हिन्दू निराश और मिथ्या विश्वासों से भी मुक्त हो कर स्वदेश लौटे । एक हजार देवता 
स्वर्ग से मृत हो कर भूमि पर आ गिरे ।' उतोपिया ने स्वर्ग के स्थान की पूर्ति की, छोक- 


यह सब पर लागू नहीं होता। कुमारस्वामी के महत्त्वपूर्ण दाब्दों में फुछ छात्र 
« यूरोप से भारत लछोट आये थे। 


२-१२-/ सस्यता की कहानी 


तंत्र ने निर्वाण और स्वतंत्रता ने परमात्मा का स्थान ले लिया । १८वीं शताब्दी के उंत्तराद्ध 
में जो चीज यूरोप चली गयी थी अव पूर्व में आ गयी । ् 

फिर भी नये विचार घीरे-धीरे विकसित हुए । १८८५ में कुछ नेताओं की वम्बई 
में वैठक हुई और उन्होंने मारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस की स्थापता की । उन लोगों ने स्वराज्य 
की कल्पना भी नहीं की थी । वंग-भंग के लिए छार्ड कर्जन के प्रयास से (जो भारत में 
राजनीतिक दृष्टि से सर्वाधिक जागरूक और शक्तिशाली जाति की एकता को नष्ट करने 
के लिए था) राष्ट्रवादियों में विद्रोह की भावता और भी बलूवती हुई । कांग्रेस के १९०५ 
के अधिवेशन में तिलूक ने स्व॒राज्य की माँग की । उन्होंने यह शब्द संस्कृत के धातुओं से 
बताया था जो उसके अंग्रेज़ी अनुवाद से अपना (स्व), रूल (राज्य) में अब भी ज़ाहिर है । 
उसी प्रसिद्ध वर्ष में जापान ने रूस को हराया और शताब्दियों से पश्चिम से डरा हुआ 
पूर्वे एशिया की मुक्ति की योजना वताने छगा। चीन ने सनयात सेन का अनुसरण 
किया, तलवार उठायी और जापान पर टूट पड़ा। अस्त्रहीन भारत ने अपने नेता: 
के रूप में इतिहास के एक सर्वाधिक भज्ञात व्यक्ति को अपना नेता स्वीकार किया और 
विश्व को एक सन्त द्वारा संचालित वच्दूक तथा विना वन्दृक के लड़ी जानेवाली 
अद्भुत ऋान्ति की । 


(च) महत्ता गाँधी 


सन्त का चित्र; तपसवी; ईसाई; गाँधी जी की शिक्षा; अफ्रीका में; १९२१ 
का विद्रोह; में मानव हूँ”; यंग इण्डिया; चर्खें की ऋत्ति; गाँधीजी की उपलब्धियाँ । 


एशिया के सब से बदसूरत, दुबले-पतले आदमी का ऐसा चित्र होगा जिसका काँसे 
के रंग का चेहरा और चमड़ा भूरे रंग का केशहीन सिर, गाल की ऊँची उठी हुई हड्डियाँ, 
करुणापूर्ण छोटी-छोटी भूरी भाँखें, वड़ा और प्रायः पूर्णरूप से दाँत रहित मुँह, बड़े-बड़े 
कान, बड़ी-सी नाक और पतले हाथ तथा पाँव हैं। वह लेगोटी धारण किये हुए भारत में 
एक अंग्रेज जज के सामने अपने देशवासियों को असहयोग की शिक्षा देने के आरोप में 
अभियुक्त के रूप में खड़ा हैं। उसका ऐसा चित्र होना जो अपने अहमदाबाद स्थित्त 
सत्याग्रह आश्रम के एक सजावटहीन खाली कमरे में छोटे से कालीन पर बैठा हुआ है, 
वह योगी की तरह पल्थी मारे हुए है, हाथ चर्खे से सूत कातने में व्यस्त हैं, चेहरे पर जिम्मे- 
दारी की रेखाएं हैं और दिमाग स्वतंत्रता सम्बन्धी प्रश्न करनेवाले प्रत्येक व्यवित 
को उत्तर देने के लिए सक्तिय है। १९२० से १९३५ तक वह नंगा बुनकर द२ 
करोड़ मारतीयों का आध्यात्मिक और राजनीतिक दोनों नेता था। जब वह जनता 
के बीच जाता था तव उसके चारों ओर दर्शन और चरण-स्पर्श के लिए भीड़ लग 
जाती थी । 

गाँधी जी प्रति दिन चार घण्टे खद्दर तैयार करने के लिए सृत्त कातते थे और आज्ञा 
करते थे कि इस आदझें से वे अपने देशवासियों को भारत के सूती वस्त्रोद्योग को बर्बाद 
करने वाले ब्रिटिश करघों से वने वस्त्र के वजाय घर में कता-बुना मोटा कपड़ा पहनने के 
लिए राजी कर लेंगे । उनके पास केवल तीन कपड़े थे--दो घोतियाँ और एक विस्तरा । 
एक समय के सम्पन्न वैरिस्टर गान्धीजी ने अपनी सारी सम्पति गरीबों को दे दी । कुछ 
स्त्रीसुठम हिंचकिचाहट के बाद उनकी पत्नी ने भी उनका अनुसरण किया। वे नंगी फर्श 
पर, जमीन पर सोते थे और-खजूर, केले, नींवू , नारंगी, चावल तथा बकरी के दूध पर निर्मर 
रहते थे । अंक्सर महीनों तक उन्होंने दूध और फल के अछावा और कुछ नहीं लिया | अपने : 
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जीवन में केवल एक वार.-उन्होंने मांस खाया और कभी-कभी कई सप्ताह तक भोजन 
नहीं किया । उन्होंने कहा--जैसा मैं अनशन के विना कर सकता हूँ, वैसे ही आँखों के विना 
भी कर सकता हूँ। वाह्य जगत के लिए जैसी आँख है बसे ही अन्तर्जगत के लिए अनशन 
है। उनका ख्याल था कि जब रक्‍त पतला पड़ता है तो मस्तिष्क साफ हो जाता है. 
असंगतियाँ हट जाती हैं और मूल वस्तुएँ---कमी-कभ्ी स्वयं विश्व की आत्मा--माया 
के बीच से वैसे ही दिखायी पड़ती है जिस तरह बादलों के वीच से एवरेस्ट-शिखर । 

जिस समय वे छोकोत्तर दृष्टि के लिए अनशन करते थे उस समय उनका एक 
चरण पृथ्वी पर भी रहता है और वे अपने अनुयायियों को सलाह देते रहते थे कि 
अनशन - काल में वे प्रतिदिन एक वार एनीमा जरूर लिया करें, अन्यथा शरीर द्वारा 
अपने ही तत्त्वों को पचाने से ऐसिड काया को विषली कर देगा। हिन्दू और मुसलमान 
जब साम्प्रदायिक उन्माद में एक दूसरे की हत्या कर रहे थे और शान्ति के लिए उनकी 
अपील की ओर ध्यान नहीं दिया तो उन्होंने उनके हृदय को स्पशे करने के लिए २१ 
दिन का अनशन किया। अनझनों और सुख के अभावों से वे इतने कमजोर और दुबले 
हो गये कि अपना भाषण सुनने के लिए एकत्र विशाल भीड़ के सामने उन्होंने ऊपर 
उठाई हुई कुर्सी पर बैठकर भाषण किया। उन्होंने अपना संयम यौन क्षेत्र में भी लागू 
किया और टाल्स्टाय की तरह चाहते थे कि जन्मानपात को रोकने के लिए शारीरिक 
सम्बन्ध को कम किया जाय । अपनी तरुणावस्था में बे स्वयं कामवासना में बहुत लिप्त 
थे; अपनी पिता की मृत्यु की खबर उन्होंने अपनी पत्नी के बाहुपाश में सुती । अब 
उन्होंने वाल्यकाल में बताये गये ब्रह्मचर्य को परचात्तापपूर्वक फिर से अपनाया। उन्होंने 
अपनी पत्नी को राजी किया कि वह उनके साथ उसी तरह रहे जिस त्तरह वहिन भाई 
के साथ रहती है। “उस समय से सारी वासना समाप्त हो गयी ।” जब उन्होंने समझ 
लिया कि भारत की बुनियादी आवश्यकता सनन्‍्तति-निरोध है तो उन्होंने पश्चिम के 
तरीकों को नहीं वल्कि माल्थस और टाल्सटठाय के सिद्धान्तों को अपनाया । 


हम लोगों के लिए, जो स्थिति को जानते हैं, क्या बच्चे पैदा करते 
जाना उचित होगा ? यदि हम अपनी लछाचारी को समभते हुए भी सन्ता- 
नोत्पत्ति करते ही जायेंगे तो हम केवल दासों और निर्वछों को ही जन्म देंगे । 
जब तक भारत स्वतंत्र राष्ट्रन हो जाय तव तक**'*"***** हमें नयी 
सन्‍्तान पंदा करने का अधिकार नहीं है। मुझे इस बात में रंचमात्र सन्देह 
नहीं है कि विवाहित दम्पति, यदि देश का कल्याण चाहें और इसे वलवान, 
सुन्दर, सुगठित नर-नारियों का देश वनाने की आकांक्षा रखें तो आत्म- 

संयम अपनायेंगे और कुछ समय के लिए सनन्‍्तानोत्पत्ति बन्द कर देंगे । 
उनके आचार में इन तत्त्वों के अलावा वे गुण भी जुड़े हुए थे, जिन्होंने कहा जाता 
है कि ईसाई धर्म के संस्थापक को विशिष्टता प्रदान को। वे ईसा का नाम नहीं जपते 
थे, उनका कार्य ऐसा होता था जसे शर्मन आन माउण्ट” का एक-एक शब्द स्वी- 
कार किया हो। असीसी के सेण्ट फ्रान्सिस के वाद इतिहास में ज्ञात किसी भी व्यक्ति 
में इतनी शिण्टता, निःस्वार्थता, सादगी और ब॒त्रुओं के प्रति क्षमा-माव नहीं था। उनके 
विरोधियों को और उससे भी अधिक स्वयं उन्हें इस वात का श्रेय है कि विरोधियों 
के प्रति गाँधीजी की दुनिवार सम्मान भावना के फलस्वरूप विरोधियों ने गाँधी जी 
का सम्मान किया। सरकार ने उन्हें बहुत क्षमा-याचना के साथ जेल भेजा । उन्होंने 
कमी भी हेष या क्षोम प्रदर्शित नहीं किया। उत्तेजित भीड़ ने तीन वार उन पर प्रहार 
किया था और उन्हें मरणासतन्न कर दिया था, किन्तु उन्होंने एक वार भी प्रतिशोध नहीं 
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किया । उन पर प्रहार करने वालों में से जब एक व्यक्ति गिरफ्तार कर लिया गया तो 
उसके विरुद्ध आरोप छूगाने से उन्होंने इन्कार कर दिया। मुसलमानों और हिन्दुओं 
के उस सबसे भयानक दंगे के बाद, जिसमें मोपछा मुसलमानों ने सैकड़ों निरस्त्र हिन्दुओं 
को काट डाला और उनकी शिद्नाग्र त्वचाओं को अल्लाह की भेंट चढ़ाया था, जब यही 
मुसलमान अकाल से पीड़ित हुए, गाँधी जी ने सारे भारत से उनकी सहायता के 
लिए धन-संग्रह किया और सर्वोत्तम पूर्व दृष्टान्तों का ख्याल न करके अन्य खचे काटे 
बिना उस रकम का एक-एक पैसा भूखों मर रहे शत्रु के पास भेज दिया। 

मोहनदास करमचन्द गाँधी का जन्म १८६९ में हुआ था। उनका परिवार जैन 
सम्प्रदाय का अनुयायी वैद्य था और अहिंसा का पालन करता था। उनके पिता सुयोग्य 
प्रशासक किन्तु अन्धाघुन्च पैसा लगाने वाले व्यक्ति थे। ईमानदारी के कारण उनसे 
एक के बाद एक स्थान छूटता गया, प्रायः सारा धन दान में दे दिया, और जो कुछ 
बच रहा उसे अपने परिवार के लिए छोड़ गये। मोहनदास वाल्यावस्था में ही कुछ हिन्दू 
देवताओं के प्रति यौन-व्यभिचारों के कारण अससन्‍्तुष्ठ होकर नास्तिक हो गये। धर्म 
के प्रति अपनी गहरी घृणा प्रकट करने के लिए उन्होंने मांस खाया। मांस को उनकी 
आत्मा ने स्वीकार नहीं किया और वे घर्म की ओर फिर लौदे। 


८ वर्ष की अवस्था में उनकी मेँगनी हो गयी और ८ वर्ष की उम्र में ही कस्तूरवा 
से उनका विवाह हुआ, जो उनकी सारी कठिनाइयों, अमीरी-गरीबी, जेल और ब्रह्मचर्य- 
जीवन में उनके प्रति एकनिष्ठ रहीं। १८ वर्ष की उम्र में उन्होंने विश्वविद्यालय में शिक्षा 
के लिए प्रवेश पाने की परीक्षा उत्तीर्ण की और कानून पढ़ने के लिए लन्दन रवाना 
हुए। हलन्दन-प्रवास में प्रथम वर्ष में ईसाई धर्म की ८० पुस्तकें पढ़ीं। शर्मंम आन 
माउणष्ट “पहले ही पाठ में” उनके “हृदय में पैठ गया ।” उन्होंने बुराई के लिए अच्छाई 
करने और शत्रु से भी प्रेम करने की शिक्षा को मानव आदर्शवाद की उच्चतम अभिव्यक्ति 
के रूप में ग्रहण किया। और इनके बिना सफल होने की अपेक्षा इनके साथ असफल 
हो जाने को बेहतर माना। 

१८९१ में भारत लौटकर उन्होंने कुछ समय तक बम्बई में, वैरिस्टरी की | ऋण 
अदा न करने के लिए चलाये जाने वाले मुकदमे वे नहीं लेते थे और अपना यह अधिकार 
हमेशा सुरक्षित रखते थे कि यदि मुकदमा अन्यायपूर्ण छूग्रा- तो वे बीच में ही उसकी 
वकालत छोड़ देंगे। एक मुकदमे में उन्हें दक्षिण अफ्रीका जाना पड़ा। वहाँ उन्होंने 
देखा कि भारत से आये हुए हिन्दुओं के साथ बहुत बुरा बर्ताव होता है। वे देश वापस 
आना भूल गये और विना कुछ लिए हुए उन लोगों की अयोग्यता के कारणों के निवारण 
में जुट गये। बीस वर्ष तक उन्होंने यह संघर्ष तव तक जारी रखा जब तक सरकार 
भुक नहीं गयी। उसके बाद ही वे स्वदेश वापस आये। 

भारत का दौरा करते हुए उन्होंने पहिली बार देशवासियों की असहायावस्था 
का अनुभव किया। खेतों में काम करते हुए नरकंकालों और नगरों में छोटा काम 
करने वाले अछूतों को देखकर उनकी आत्मा सिहर उठी। उन्हें ऐसा प्रतीत हुआ कि 
विदेशों में हमारे देशवासियों के साथ जो भेद-भाव किया जाता है उसका एक मात्र 
कारण स्वदेश में उनकी दासता और निर्धनता है। फिर भी उन्होंने युद्ध में इंगर्लूण्ड 
का साथ दिया। उन्होंने इस बात पर भी जोर दिया कि जो हिन्दू अहिंसा में विश्वास 
नहीं करते उन्हें फौज में भरती किया जाय। उस समय वे स्वतंत्रता की माँग करने 
वालों से सहमत नहीं थे। उनका ख्याल था कि भारत का ब्रिटिश कुशासन अपवाद 
मात्र है, ब्रिटिश सरकार आमतौर पर अच्छी है; भारत की अंग्रेज सरकार इसीलिए 
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बुरी है कि वह स्वदेश की ब्रिटिश सरकार के सिद्धान्तों का उल्लंघन करती है; यदि 
अंग्रेजों को भारत का पक्ष समझाया जा सके तो वे शीघ्र हो इसे स्वतंत्र उपनिवेश्ञों 
के राप्ट्रमण्डल में आ्रातृवत्‌ स्थान दे देंगे। उनका विश्वास था कि जब यद्ध समाप्त हो 
जायगा और ब्रिटेन भारत द्वारा साम्राज्य के लिए किये गये भारतीय नर-तारियों के 
बलिदान को समझेगा तो उसे स्वतंत्रता देने में आनाकानी न होगी। 


किन्तु युद्ध-समाप्ति के बाद स्वराज्य के आन्दोलन का मुकाबला किया गया | रौलट 
ऐक्ट से जिसमें भाषण और पत्रों की स्वतंत्रता पर रोक रूगा दी गयी, माण्टेग्यू चेम्स- 
फोर्ड सुधार से जिसके अन्‍्तर्गंत्त सामथ्यरहित विधान-मण्डल की स्थापना की व्यवस्था 
हुई और अन्त में अमृतसर के नर-संहार से आश्चर्यचकित गाँधीजी निर्णायक कार्रवाई 
करने के लिए बाध्य हुए। उन्होंने विभिन्न समय पर अंग्रेज सरकार से मिले हुए पदक 
चाइसराय को लौटा दिये और भारत सरकार के विरुद्ध सक्तिय रूप से नागरिक अवज्ञा 
आन्दोलन करने के लिए भारतीय जनता का आह्वान किया। जनता ने इसका पारून 
शान्तिपूर्ण प्रतिरोध से नहीं वरन्‌ रक्‍्तपात से किया। उदाहरण के लिए बम्बई में 
आन्दोलन के प्रति सहानभति न रखने वाले ५३ पारसी मौत के घाट उतार दिये गये । 
अहिंसा पर अटल गाँधी जी ने दूसरा सन्देश दिया जिसमें उन्होंने जनता से अपील 
की कि वह आन्दोलन बन्द कर दे, क्योंकि यह उपद्रव का रूप लेता जा रहा है। इति- 
हास में ऐसा कमी नहीं हुआ कि किसी व्यक्ति ने सिद्धान्त पर आचरण करने और 
जैसे भी हो कार्य-सिद्धि तथा जनप्रियता का परित्याग करने में इतना अधिक साहस 
दिखाया हो। राष्ट्र उनके निर्णय पर चकित रह गया। उसने अपने को सफलता के 
निकट पहुँचा समक लिया था और इस वात में गाँधी जी से सहमत नहीं था कि साधन 
उतने ही महत्त्व रखते हैं जितना साधक। महात्मा जी की प्रतिष्ठा निम्नतम बिन्दु 
पर आ गयी। 


ठीक इसी समय (१९२२) सरकार ने उनकी गिरफ्तारी का निश्चय किया। 
इसका उन्होंने कोई विरोध नहीं किया | वकील रखने से इन्कार कर दिया और अपने 
बचाव के लिए कुछ भी नहीं किया। जब प्राभिभोक्‍ता (प्रासीक्यूटर) ने उन पर अभि-* 
योग लगाया कि १९२१ में जो उपद्रव हुए उनके लिए अपने पन्नों के कारण वे जिम्मे-- 
दार हैं, गाँधी जी ने ऐसे शब्दों में उत्तर दिया जिन्होंने उन्हें तुरन्त गौरव के आसन 
वर विठा दिया। उन्होंने कहा: 


बम्बई, मद्रास और चौरीचौरा की घटनाओं के सम्बन्ध में विद्वान 
महाधिवकक्‍ता (एडवोकेट जनरल) ने मेरे ऊपर जो दोषारोपण किये हैं 
में उन्हें स्वीकार करता हूँ। इन घटनाओं के सम्बन्ध में गम्भीरता से और 
रात में सोते समय भी सोचते हुए मेरे लिए यह सम्मव नहीं है कि में 
अपने को इन पैशाचिक अपराधों से अरूग सानूँं |! * **** विद्यन महा- 
घिवक्‍ता यह विल्कूछ ठीक ही कहते हैं कि एक जिम्मेदार व्यक्ति होने के 
नाते, काफी शिक्षित व्यक्ति होने के नाते मुझे अपने प्रत्येक कार्य के 
परिणाम को समभना चाहिये था। में जानता था कि में आग से खेल रहा 
हूँ, में खतरा मोल छे रहा हूँ; यदि मुझ्के छोड़ दिया जाय तो में फिर वही 
करूँगा । मैंने आज सवेरे ही सोच लिया था कि सें इस समय यहाँ जो 
8 रहा हूँ यदि उसे न कहूगा तो मेरी यह अपने कर्तव्य से विमुखता 
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मैंने हिसा से वचना चाहा और मैं हिसा से बचना चाहता हें 4 . 


अहिंसा मेरी आस्था का पहला सूत्र है। यह मेरे मत का अन्तिम सूत्र भी 


है किन्तु मुझे अपनी पसन्द का चुनाव करना पड़ा । मेँ या तोएक  ; 


ऐसी व्यवस्था के सामने भुकता जिसने मेरे रुयाल से हमारे देश की अपूर्णीय 
क्षति की है,या अपने उन देशवासियों की क्रोधाग्नि का शिकार 
होता जो मेरी वाणी से निकला हुआ सत्य समझ चुके हैं। मैं जानता हूँ 
कि मेरे देशवासियों को कभी-कभी उन्माद हो गया है। म्‌झेे इसका 
हादिक दुख है और इसके लिए मैं यहाँ हल्के दण्ड नहीं भारी-से-भारी 
दण्ड स्वीकार करने के लिए खड़ा हूँ। मैं दया की प्रार्थना नहीं करता। 
मैं अपने अपराध की शक्ति को कम दिखाने के लिए कोई जोर नहीं देता। 
मैं यहाँ पर अपने को उस अपराध के लिए बड़े से बड़ा . दण्ड देने के लिए 
आमंत्रण देता हूँ और इसके लिए सहर्ष तैयार हूँ जो कानून में जानबूझकर 
किया गया अपराध है और मेरी दृष्टि में नागरिक का सबसे ऊँचा 
कर्तव्य है 
जज ने इस वात पर हार्दिक खेद प्रकट किया कि उसे एक ऐसे व्यक्ति को जेल 
मेजना पड़ रहा है जिसे इस देश के करोड़ों निवासी “एक महान देशभक्त और महान्‌ 
नेता” मानते हैं। उसने स्वीकार किया कि मतमेंद रखने वाले भी गाँधी जी को 
“उच्च आदर्शों और उच्च तथा साधु-जीवन का व्यक्ति” मानते हैं। उसने उन्हें ६ 
वर्ष की सजा दी । 
गान्धी जी को तनहाई में रखा गया किन्तु उन्होंने कोई शिकायत नहीं की। 
उन्होंने लिखा---मैं किसी अन्य वन्दी को नहीं देख पाता, हालाँकि मैं सचमुच यह 
भी नहीं देख पाता कि हमारा समाज कैसे उन्हें कोई हानि पहुँचा सकता है। किन्तु 
मैं प्रसन्न हँ। मेरी प्रकृति एकान्त पसन्द करती है । मुझे शान्ति प्रिय है। अव मुर्भ 
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अध्ययन करने का अवसर मिला है, जिसे मैंने बाहर संसार में छोड़ रखा था।” उ 

वेकन, कार्लाइरल, रस्किन, एमर्सन, थोरे और टाल्स्टाय की कृतियों का खूब अच्छी तरह 
अध्ययन किया। बेन जॉन्सन और वाल्टर स्काट की कृतियों में घण्टों डूबे रहकर वे 
सात््वना अनुमव करते थे। उन्होंने भगवदुगीता का वार-बार पारायण किया और 
संस्कृत, तमिल तथा उर्दू पढ़ी जिससे वे पढ़े-लिखे लोगों को न केवल पत्र लिख सकें 
वरन्‌ जनता के समक्ष इंच भाषाओं में भाषण भी करें। उन्होंने जेल में ६ साल तक 
अध्ययन के लिए विस्तृत सूची तैयार की और बड़ी निष्ठा से उसका पालन उस समय 
तक किया जब एक घटना ने इसमें हस्तक्षेप कर दिया। उन्होंने लिखा है-- मैं अपनी 


पुस्तकों को पढ़ने के लिए २४ वर्ष के युवक की तरह उत्साह लेकर बैठ जाता था और ' 


यह भूल जाता था कि मेरी उम्र ५४ वर्ष की तथा स्वास्थ्य खराब है।” 
अपेण्डिसाइटिस के कारण उन्हें जेल से छोड़ दिया गया और पश्चिमी औपधि- 
प्रणाली ने, जिसकी वे प्रायः निन्‍दा करते थे, उन्हें फिर से स्वस्थ बनाया। बाहर 
निकलने पर उनका स्वागत करने के लिए जेल के फाटक पर जनता की भारी भीड़ 
जमा थी। रास्ते से गुजरते समय अनेक लोगों ने उनके खादी के वस्त्र छुए । किन्तु 
उन्होंने राजनीति का त्याग कर दिया, निर्वछता तथा बीमारी के कारण अपने को असमर्थ 
घोषित किया और सावरमती स्थित अपने आश्रम में अपने विद्यार्थियों के साथ एकान्त 


में रहने ऊगे । वहां से अपने मुख्य पत्र साप्ताहिक 'यंग इण्डिया' के अग्रलेखों से जनता को ' 


अपना सन्देश देने रूगे जिसमें उनके जीवन तथा कऋान्ति-दर्शन की व्याख्या रहती थी । 
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उन्होंने अपने अनुयायियों से अनुरोध किया कि वे हिसा का त्याग कर दें, इसलिए नहीं 
कि भारत के पास बन्दूक न होने से हिसा- आत्मघातक होगी वल्कि इसलिए ऐसा करने 
पर एक निरंकुशता का स्थान दूसरी निरंकुशता ले लेगी। उन्होंने कहा--'इतिहास 
हमें सिखाता है कि जित लोगों ने ईमानदारी की भावना से भी छालवियों को क्र 
शक्ति का प्रयोग करके निकाल वाहर किया वे मौका पाने पर स्वयं उसी वीमारी के 
मरीज़ हो गये । ** * “यदि भारत हिंसात्मक सावन अपनाता है तो उसी दिन उसकी 
स्वतंत्रता में मेरी दिलचस्पी न रह जायगी क्योंकि उसका फल स्वतंत्रता नहीं वल्कि 
दासता होगी ।” 
उनके मत में दूसरा तत्व था आधुनिक उद्योग का तिरस्कार तथा झूसो की तरह 
गाँवों में कृषि के सादगीपूर्ण जीवन और गृह उद्योगों की ओर लौठने का आह्वान। 
स्त्रियों और पुरुषों का दूसरों द्वारा संचालित कारखानों में कैद रहना और मशीनों से किसी 
पूरी चीज को नहीं वल्कि उसके किसी एक अंश को ही हमेशा वनाना गाँघीज़ी को ऐसा 
लगा जैसे मानवता को घटिया किस्म के पिरामिड दफना देने का चक्‍्करदार रास्ता है.। 
उनका ख्याल था कि मशीन के अधिकांश उत्पादन अनावश्यक हैं। उनके उपयोग से 
जो श्रम वचता है वह उनके निर्माण और मरम्मत में लग जाता है। और यदि श्रम , 
बचता भी है तो उससे श्रमिक को कोई लाभ नहीं होता, उसका फायदा पूँजी उठाती 
है। अपनी ही उत्पादन शक्ति के कारण मजदूर वेकारी की मुसीबत में जा गिरता है । 
इसलिए गाँधीजी ने स्वदेशी आन्दोलन चलाया, जिसकी घोषणा १९०५ में तिरूक 
ने की थी। स्वराज्य के साथ स्व-उत्पादन भी जोड़ दिया गया। गाँघीजी ने चर्खा- 
चालन को राप्ट्रीय आन्दोलन के प्रति निष्ठा का चिह्न वना दिया। उन्होंने कहा कि ' 
हर हिन्दू, यहाँ तक कि सर्वाधिक सम्पन्न हिन्दू भी घर की वनी खादी पहने और ब्रिटेन 
के विदेशी तथा मिल में बने कपड़े का वहिष्कार करे ताकि भारत के घरों में पुनः चर्खो 
की मनमनाहट होने छगे। 
उनकी अपील की प्रतिक्रिया सभी लछोगों पर नहीं हुईं। इतिहास की गति को 
रोकना बहुत मुश्किल है । किन्तु भारत ने इसके लिए प्रयत्न किया। हिन्दू छात्र सर्वत्र 
खदर पहनते थे, महलाओं ने जापान की रेशमी साड़ियाँ त्याग दीं और खद्दर पहनने 
लगीं। वेश्याएँ वेश्यालयों में और अभियुक्त जेलों में सूतत कातने लऊूगें। अनेक नगरों 
में विदेशी वस्त्रों की होलियाँ जलने लगीं; सम्पन्न हिन्दू और व्यवसायी अपने घरों तथा 
गोदामों से निर्यात किये हुए वस्त्र छाते थे और आग में भोंक देते थे। एक दिन के भीतर 
केवल बम्बई में ही डेढ़ छाख के कपड़े आग की छपटों को भेंट कर दिये गये । 
उद्योग से दूर के स्थानों में यह आन्दोलन असफल हो गया किन्तु इसने एक दशक 
तक भारत को विद्रोह का प्रतीक दे दिया और भारत की लाखों मूक जनता को राजनीतिक 
जागृति के ऐक्य में अछग खड़ा कर दिया। भारत को साधनों की सफलता में सन्देह 
था, किन्तु उसने उद्देश्य का सम्माच रखा । राष्ट्रनायक गाँधी के विषय में उसे आपत्तियाँ 
थीं किन्तु सन्त गाँधी को उसने अपने हृदय में स्थान दिया और उनकी पूजा करने में 
एक हो गया । जैसा कि रवि ठाकुर ने उनके विषय में कहा भी था : 
वे हज़ारों निरालम्बों की फ्रोपड़ियों की देहली पर उनकी तरह के 
लिवास में रुके और उनसे उन्हीं की भाषा में वोले। यहाँ जीवित सत्य 
विद्यमान था, पुस्तकों से उद्धरण नहीं । इसीलिए जनता द्वारा उन्हें दिया 
गया नाम महात्मा उनका असली नाम है । उनकी तरह और किसने यह 
सोचा है कि भारतीय हमारे ही रक्त और मांस हैं ? प्रेम जब भी भारत 
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के दरवाजे पर आया, दरवाजा पूरा खुल गया।"*'*** गाँधीजी के 
आह्वान पर सारत नयी महत्ता की ओर उसी तरह अग्रसर हुआ जिस तरह, 
एक वार पहले हुआ था जबवदबुद्ध ने सत्य, प्रेम और सभी प्राणियों के : 
लिए करुणा का उपदेश दिया था। 


गाँधीजी का काम था भारत का एकीकरण; और इसे उन्होंने पुरा किया। दुसरे 
काम दूसरे लोगों के लिए हैं। 


(छ) अलविदा भारत 


भारत के इतिहास का उस तरह समापन नहीं किया जा सकता जिस तरह मिश्र 
या बेवीलोनिया अथवा असीरिया के इतिहास का समापन किया जा सकता है, क्योंकि 
बह इतिहास अब भी निर्मित हो रहा है, वह सभ्यता अब भी सुजन कर रही है। सॉंस्‍्कृ- 
तिक दृष्टि से भारत ने पश्चिम के साथ वौद्धिक सम्पर्क होने से पुनः नयी शक्ति प्राप्त 
की है और आज उसका साहित्य उसी तरह बढ़ रहा है तथा श्रेष्ठ है जिस तरह दूसरे. 
साहित्य । आध्यात्मिक क्षेत्र में वह अब भी अन्धविश्वास और घामिक बोझ की अत्य- 
घिकता से संघर्ष कर रहा है । किन्तु अभी यह नहीं कहा जा सकता कि आधुनिक विज्ञान : 
रूपी एसिड देवताओं की भारी संख्या को कब घुछा देगा। राजनीतिक दृष्टि से पिछले 
एक सौ वर्षों के भीतर भारत में ऐसी एकता हुई है जैसी पहले कभी भी नहीं थी । अंशतः 
एक विदेशी सरकार की एकता और अंशत: एक विदेशी भाषा की एकता, किन्तु इन सब के 
उपर रही है स्वतंत्रता के लिए एक सन्धामित आकांक्षा की एकता | आर्थिक दृष्टि 
से, अच्छा हो या बुरा, वह मध्यकाल से आधुनिक उद्योग के युग में आ रहा है, उसकी 
सम्पति और उसका व्यापार बढ़ेगा और इस शताब्दी की समाप्ति के पहले वह विश्व 
की महान शक्तियों की पंक्ति में आ जायगा । 


हम यह दावा नहीं कर सकते कि इस सभ्यता से हमारी सभ्यता को ऐसे प्रत्यक्ष 
उपहार मिले जैसे मिख्॑ और परिचमोत्तर एशिया से प्राप्त हुए। मित्र और पदिचिमो- 
त्तर एशिया की सम्यताएँ हमारी सम्यता की निकटतम पूर्वज थीं, जबकि भारत, चीन 
तथा जापान का इतिहास दूसरी धारा में प्रवाहित हुआ था और कहीं अब आकर उसने 
पश्चिमी जीवन की घारा की स्पर्श एवं प्रमावित करना प्रारम्भ किया है । यह सच हैं 
कि भारत ने हिमालय को पार करके हमें व्याकरण और तककंशास्त्र, दर्शन और कथाएँ, 
सम्मोहन तथा शतरंज और इन सबसे भी बढ़ कर अंक तथा दाशमिक प्रणाली 
दी। किन्तु उसकी आत्मा के यह सारतत्त्व नहीं हैं। भारत से हम भविष्य में जो कुछ 
सीख सकते हैं उसकी तुलना में ये चीजें खिलौना मात्र हैं। अनुसन्धान के रूप में 
उद्योग और व्यापार महाद्वीपों को एक साथ में जोड़ रहे हैं, या जैसे-जैसे वे हमें एशिया 
के साथ संघर्ष के लिए उद्यत करेंगे, हम उसकी सभ्यता का अधिक निकट से अध्ययन 
करेंगे और शत्रुता न होते हुए भी उसके कुछ तौर-तरीकों तथा विचारों को आत्मसात 
कर छेंगे। वलपूर्वक अधिकार, उदृण्डता और लूट-खसोट के वदले भारत हमें शायद 
परिपक्व मस्तिष्क की सहिष्णुता तथा शिष्टता, लालसारहित आत्मा की शान्तिएूर्ण 
सन्तुष्टि, सहानुभूतिपुर्ण आत्मा की शान्ति और सभी प्राणियों के लिए एकात्मकारी तथा 
शान्तिदायी प्रेम सिखायेगा। 


सहायक ग्रन्थों की सूची 
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